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Predgovor 

Na početku knjige Čovek i njegovo postanje prema Ve- 
dmti nagovestili smo da bi to delo trebalo da bude poče¬ 
tak jednog niza studija u kojima bismo, u zavisnosti od slu¬ 
čaja, mogli da neposredno izložimo određene aspekte is¬ 
točnjačkih metafizičkih doktrina ili, pak, da te doktrine 
obradimo na način koji nam se čini najrazumljivijim i naj¬ 
korisnijim, ostajući pri lom uveku potpunosti verni njiho¬ 
vom duhu. Taj niz studija sada nastavljamo, pošto smo 
nakratko morali da ga prekinemo zbog drugih radova uslov¬ 
ijen ih nekim prigodnim razmatranjima, i u kojima smo se 
vise pozabavili oblastima sporednih primena; ali, čak i ta¬ 
da, nikada i ni za trenutak nismo izgubili izviđa metafizič¬ 
ka načela koja predstavljaju jedini temelj svakog pravog 
tradicionalnog učenja. 

U Coveku i njegovom postanju prema Vedanti pokaza¬ 
li smo kako na biće kao što je čovek gleda tradicionalna 
doktrina čisto metafizičkog reda, ograničavajući se pri tom, 
što je više moguće, na striktno izlaganje i taćnu interpre¬ 
taciju same doktrine, i odstupajući od tog pravila samo da 
bismo naznačili, kada bi se za to ukazala prilika, podudar¬ 
nost date doktrine sa drugim tradicionalnim formama. Mi, 
dakle, nikada nismo imali nameru da se zatvorimo samo u 
jednu određenu formu, što bi, uostalom, bilo izuzetno te¬ 
ško ako se ima na umu ono suštinsko jedinstvo koje se 
skriva iza raznolikosti više ili manje spoljašnjih formi, ko¬ 
je, uglavnom, nisu ništa drugo do različita ruha jedne iste 
istine. Ako smo, uopšteno gledano, svoje centralno stano¬ 
vište preuzeli od hinduističkih doktrina, iz razloga koje 
* srno već objasnili na drugom mestu\ to ni u kom slučaju 
ne bi smelo da nas spreči da, kada se za tim ukaže potre¬ 
ba, pribegnemo načinima izražavanja koji pripadaju nekim 
drugim tradicijama, naravno, pod uslovom da se radi o 
istinskim tradicijama, onima koje bismo mogli da nazove¬ 
mo regularnim ili pravovernim, uzimajući te reci u znače¬ 
nju koje smo definisali drugom prilikom 1 2 * Ovde ćemo po¬ 
sebno pribeći takvom postupku, mnogo slobodnije nego 
u prethodnom delu, pošto se na ovom mestu nećemo po¬ 
svetiti izlaganju nekog ogranka doktrine kakav postoji u 
određenoj civilizaciji, već objašnjenju jednog od onih sini- 

1 }. F. Colfs, 13 Filiation gćnealogique de toutes les Ecoles gothigues. 
Pariš. Baudry, 1884. 

2 Introđuction generale š i'Stuđe des docttines hindoues {Opšti uvod u 
izučavanje hinduističkih doktrina, 3 deo, gl. III); Vilom me etson deve- 
nirselon le Vcdđnta, treće izdanje, gl. I 
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bola koji su zajednički skoro svim tradicijama, a što je, po 
nama, znak da su neposredno vezani za veliku primordi¬ 
jalnu Tradiciju. 

S tim u vezi, potrebno je da naglasimo jedno mesto od 
posebnog značaja za otklanjanje konfuzija koje su, naža¬ 
lost, odveć česte u našoj epohi: mislimo na suštinsku raz¬ 
liku koja postoji između »sinteze« i »sinkretizma«. Sinkre- 
lizam se sastoji u prikupljanju više ili manje disparatnih 
elemenata iz spoljasnjeg sveta, koji, gledano sa tog stano¬ 
višta, nikada ne mogu biti zaista objedinjeni; to je, sve u 
svemu, neka vrsta eklekticizma, sa svom fragmentarnošču 
i nepovezanošću koju on uvek pod ražu meva. U njemu ima 
nečeg čisto spoljasnjeg i površnog; elementi preuzeti sa 
svih strana i spojeni na tako veštački način uvek zadržava¬ 
ju svojstvo pozajmica, nesposobnih da se stvarno uklope 
u doktrinu iole dostojnu tog imena. Za razliku od toga, sin¬ 
teza se suštastveno obavlja iznutra; time želimo da kaže¬ 
mo kako se ona upravo sastoji u sagledavanju stvari kroz 
jedinstvo samog njihovog načela, uočavanju načina na koji 
one iz tog načela proishode i od njega zavise, i u njihovom 
objedinjavanju ili, radije, spoznaji njihovog stvarnog jedin¬ 
stva, na temelju jedne u potpunosti unutrašnje veze, svoj¬ 
stvene onome što je najdublje u njihovoj prirodi. Ako ovo 
primenimo na temu kojom se upravo bavimo, mogli bismo 
da kažemo kako će se sinkretizam ispoljiti svaki put kada 
se ograničimo na pozajmicu elemenata iz različitih tradi¬ 
cionalnih formi da bismo ih spoljanakalemili jedne na dru¬ 
ge, zanemarujući da u suštini postoji samo jedna doktrina 
čije su tc forme tek istobrojni raznoliki izrazi, istobrojna 
pdl ago davanja posebnim duševnim stanjima, zavisnim od 
okolnosti koje su određene vremenom i mestom. U dalom 
slučaju, iz takvog spoja ne može da proistekne ništa vred- 
no; daše poslužimo jednim lako shvatljivim poređenjem, 
umesto organizovane celine dobičemo samo bezoblično 
mnoštvo neupotrebljivih krhotina, a sve zato jer im nedo¬ 
staje ono Što bi moglo da im podari celovilost analognu 
onoj koju poseduje živo biće ili neka skladna građevina; 
sinkretizmu je, upravo zbog njegove površnosti, svojstve¬ 
na nemogućnost postizanja takvog jedinstva. Nasuprot to¬ 
me, sinteza će se ostvariti ako se pođe ođ samog jedinstva, 
i ako se ono ni u jednom trenutku ne izgubi izviđa u mno¬ 
štvu svojih pojavnosti, što bi podrazumevalo da se, izvan i 
s one strane formi, dosegla spoznaja o prvotnoj istini ku¬ 
ja se ovim zaogrće da bi se iskazala i uspostavila komuni¬ 
kaciju u meri mogućnosti. Otuda možemo da se posluži¬ 
mo jednom ili drugom od ovih formi, zavisno od koristi 
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koja će se time postići, na potpuno isti način kao što, u 
skladu sa okolnostima, pri prevođenju jedne misli može¬ 
mo da koristimo razne jezike da bismo bili shvaćeni od raz¬ 
ličitih sagovomika kojima se obraćamo; to je, uostalom, 
ono što se u određenim tradicijama simbolički nazivalo 
»darom za jezike«. Moglo bi se reći da podudarnosti me¬ 
đu svim tradicionalnim formama predstavljaju stvarne »si- 
nonimnostl«; mi ih kao takve i sagledavamo, pa, kao što 
objašnjenje izvcsnih stvari može da bude lakše na jednom 
jeziku nego na nekom drugom, tako i jedna od ovih formi 
može bolje od drugih da odgovara izlaganju određenih isti¬ 
na i njihovom lakšem razumevanju, Zbog toga je savršeno 
legitimno da se, u svakom posebnom slučaju, upotrebi 
forma koja se čini najpodesnijom za ono što se namerava; 
nikakvu smetnju ne predstavlja ni prelazak iz jedne forme 
u drugu, pod uslovom da se zaista spoznaje njihova isto- 
značnost, a što je moguće jedino ukoliko se pođe od njiho¬ 
vog zajedničkog načela* Tako, u svemu tome nema ni traga 
nekom sinkretizmu; on, uostalom, i nije ništa drugo do »pro¬ 
fano« stanovište, nespojivo sa samim pojmom »svete nau¬ 
ke« na koju se ova istraživanja isključivo i odnose. 

Krst je, kao što smo rekli, simbol koji se u različitim for¬ 
mama susreće skoro svuda, i to od najdavnijih vremena; 
on je, dakle, daleko od toga da pripada upravo i isključivo 
hrišćanstvu, kao Što su neki u iskušenju da poveruju. Treba¬ 
lo bi čak napomenuti da je hrišćanstvo, barem u svom 
spoljnom i opštepoznatom vidu, izgleda donekle smetnu- 
lo sa uma simboličku prirodu krsta, posmatrajući ga tek 
kao puko obeležje jedne istorijske činjenice; u stvarnosti 
se takva dva gledišta ni ukoliko ne isključuju, pa je čak ovo 
potonje u izvesnom smislu samo posleđica prvog; ali ovaj 
način gledanja na stvari je u toj meri stran većini naših sa- 
vremenika da se na njemu moramo za trenutak zadržati ka¬ 
ko bismo izbegli moguće nesporazume. Zaista, odveć če¬ 
sto se smatra kako bi priliva tanje simboličkog značenja mo¬ 
ralo da podrazumeva odbacivanje doslovnog ili istorijskog 
značenja. Takvo gledište proističe jedino iz nepoznavanja 
zakona podudarnosti koji je temelj čitave simbolike i na 
osnovu koga svaka stvar, suštastveno proishodeći iz jed¬ 
nog metafizičkog načela čiju realnost u potpunosti zadr¬ 
žava, prenosi ili iskazuje to načelo na svoj način i u skladu 
sa svojim redom postojanja, tako đa se, iz reda u red, sve 
stv ari povezuju i usuglašavaju da bi doprinele univerzalnoj 
1 potpunoj harmoniji koja je u mnoštvu pojavnosti slična 
odblesku samog prvotnog jedinstva. Zbog toga se za zako¬ 
ne inferiornog nivoa uvek može smatrati da simbolizuju 
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realitete jednog superiornog reda koji je istovremeno nji¬ 
hovo načelo i njihov cilj; a ovom prilikom možemo i da se 
podsetimo, tim pre što ćemo za tako nešto ovde naći pri¬ 
me r a, na grešku savremenih »naturalisličkih« tumačenja 
tradicionalnih antičkih doktrina, tumačenja koja naprosto 
okreću naglavce hijerarhiju odnosa između različitih nivoa 
realiteta. Tako, simboli ili mitovi nikada nisu imali za cilj, 
kao što to tvrdi jedna odveć rasprostranjena teorija našeg 
doba, da predstave kretanje zvezđa; ali, tacno je da se u nji¬ 
ma često mogu naći forme koje su time nadahnute i čija je 
svrha da putem analogije iskazu nešto sasvim drugo, po¬ 
što zakoni tog kretanja na fizički način izražavaju metafi¬ 
zička načela od kojih su zavisni, A ovo što smo rekli za astro¬ 
nomske fenomene može sa istim pravom da se kaže i za 
sve druge vrste prirodnih fenomena: ovi fenomeni, samim 
tim Što proishode iz superiornih i transeendentnih nače¬ 
la, zaista i jesu njihovi simboli; očigledno je da to ni na ko¬ 
ji način ne ugrožava vlastiti realitet kojim ovi fenomeni kao 
takvi raspolažu unutar nivoa postojanja kome pripadaju; 
naprotiv, upravo time se i daje osnov takvom realitetu, po¬ 
što bi, oslobođene zavisnosti od načela, sve stvari bile tek 
puko niŠtavilo. Sa istorijskim činjenicama je kao i sa svim 
ostalim: one se takođe neumitno saobražavaju zakonu po¬ 
dudarnosti o kome smo vi pravo govorili, i time na svoj na¬ 
čin odražavaju superiorne realitete čiji su, u neku ruku, sa¬ 
mo ljudski izraz; dodačemo još da je upravo u tome sav 
njihov značaj, barem po našem mišljenju, koje se, prirod¬ 
no, u potpunosti razlikuje od onoga koje zastupaju »pro¬ 
fani« istoričarP* Ovaj bi simbolički karakter, premda svoj¬ 
stven svim istorijskim činjenicama, trebalo da bude poseb¬ 
no jasno izražen kod onih koje proishode iz nečega što bi 
bilo najuputnije nazvati »svetom isto rij om«; a kao takvog 
ga prevashodno otkrivamo, na neobično snažan način, u 
svim okolnostima koje prate Hristov život. Ako se dobro 
shvatilo ono što smo do sada izložili, odmah će se uočiti 
kako u tome ne samo da nema osnova za negiranje real¬ 
nosti ovih događaja i njihovo posmatranje kao najobični¬ 
jih »mitova«, već su, naprotiv, ovi događaji onakvi kakvi bi 
trebalo da budu i da drugačije nije ni moglo đa bude; ka¬ 
ko bi se, uostalom, karakter svetog mogao pridati nečemu 
što je lišeno ma kakvog transcendentnog značenja? Sled- 
stveno tome, ako je Hristos umro na krstu, onda je to bi¬ 
lo, moglo bi se reći, zbog simboličke vrednosti koju krst 
kao takav poseduje i koju su mu oduvek priznavale sve tra- 


3 »Istorijska istina je pouzdana samo onda kada proishtidi iz Načela« 
(ZhuangZi, gl, XXV) 
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didje; zbog toga se, ne umanjujući ni u čemu njegovo isto- 
rijsko značenje, on može posmatrati kao nešto što samo 
proishodi iz te simboličke vrednosti. 

Druga posledica zakona podudarnosti je mnoštvo zna¬ 
čenja ugrađenih u svaki simbol: i zaista, ma koja stvar mo¬ 
že da se posmatra ne samo kao oličenje metafizičkih nače¬ 
la, već i realiteta svih onih nivoa koji su u odnosu na njen 
superiorni, premda još uvek uslovljcni, jer li realiteti od 
kojih ona više ili manje zavisi, u odnosu na nju igraju ulo¬ 
gu »sekundarnih uzroka«; a posledica se uvek može uzeti 
kao simbol uzroka, ma o kom stupnju se radilo, jer je ona 
tek izraz nečega što je prirodi tog uzroka svojstveno. Ova 
mnogostruka i hijerarhijski uređena simbolička značenja 
međusobno se uopšte ne isključuju, kao što ne isključuju 
ni doslovna značenja; ona su, naprotiv, u potpunosti uza¬ 
jamno usaglasena pošto vi stvarnosti iskazuju primenu istog 
načela 11 a različitim nivoima; na taj način se dopunjuju i 
potkrepljuju, objedinjujući se u skladu potpune sinteze. 
To je, uostalom, ono što simboliku čini mnogo manje sku¬ 
čenim i ograničenim načinom govora u odnosu na svaki¬ 
dašnji jezik i što je čini jedinom sposobnom za iskazivanje 
i prenošenje određenih istina. Time ona otvara zaista bez¬ 
granične mogućnosti razumcvanja i upravo zbog toga ona 
zasniva liticijatski jeziku pravom značenju te reci, kao neo¬ 
phodno sredstvo prenošenja svih tradicionalnih učenja, 

Krst, kao i svaki simbol, ima, dakle, mnogostruka zna¬ 
čenja; ali, mi nemamo nameru da ih ovde sva izložimo u 
podjednakoj meri, pa ćemo neka od njih tek tu i tamo po- 
menuti. Ono što ćemo prvenstveno imati u vidu, u stvari 
je metafizičko značenje koje je, uostalom, prvo i najvažni¬ 
je od svih, pošto upravo i jeste prvotno značenje; sve osta¬ 
lo su tek manje važni oblici primena, vise ili manje sekun¬ 
darni: pa, ako i budemo razmatrali pojedine od tih prime¬ 
na, to će, u suštini, uvek biti zato da bismo ih povezali sa 
metafizičkim poretkom, jer se tamo nalazi ono Što ih, po 
našem mišljenju, Čini ispravnim i legitimnim, u skladu sa 
shvatanjem koje je u savremenom svetu potpuno zaborav¬ 
ljeno, a kakvo su zastupale »tradicionalne nauke«. 
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L Mnoštvenost stanja bića 

Bilo koje biće, radilo se o ljudskom biču ili ma kom dru¬ 
gom, očigledno može da se posmatra sa više različitih sta¬ 
novišta, mogli bismo čak da kažemo sa neograničenog bro¬ 
ja stanovišta, koja nisu od jednakog značaja, ali su sva pod¬ 
jednako legitimna u svojim respektivnim oblastima, pod 
uslovom da nijedno od njih ne teži da iskorači izvan sopstve- 
nih granica, a pogotovo da postane isključivo i završi u ne¬ 
gaciji ostalih. Ukoliko je tačno da stvari tako stoje, i ako se, 
dakle, nijednom od tih stanovišta, pa čak i najsekundarni¬ 
jem i najbeznačajnijem od njih, ne može poreći mesto ko¬ 
je mu pripada već samom činjenicom da odgovara nekoj 
od mogućnosti, s druge strane, ništa manje nije očigledno 
ni da se sa metafizičkog stanovišta, koje nas ovde jedino 
zanima, razmatranje jednog bića sa individualnog aspekta 
nužno pokazuje nedovoljnim, jer kada sc kaže metafizika, 
misli se na univerzalno. Nijedna doktrina koja se ograni¬ 
čava na razmatranje individualnih bića ne bi, dakle, smela 
da zasluži naziv metafizika, ma kakva inače bila njena važnost 
i vređnost u drugom pogledu; takva doktrina bi u svakom 
slučaju pre mogla da se nazove »fizikom«, u izvornom zna¬ 
čenju te reci, pošto se zadržava isključivo u domenu »pri¬ 
rode«, odnosno pojavnosti, i još uz to ograničenje da sa¬ 
gledava samo formalnu pojavnost, ili čak, još specifičnije, 
jedno od stanja koja je sačinjavaju. 

Daleko od toga da u sebi bude neko relativno i dovrše¬ 
no jedinstvo, kako bi to htela većina zapadnih filozofa, a u 
svakom slučaju oni moderni, bez izuzetka, individua u stvar¬ 
nosti predstavlja tek relativno i fragmentarno jedinstvo. To 
nije neka zatvorena i samodovoljna celina, »zatvoreni sistem« 
poput Lajbnicove »monade«, a pojam »individualne sup- 
stance« shvaćen u tom smislu, kojem filozofi uglavnom pri¬ 
daju tako veliki značaj, nema nikakvo metafizičko značenje: 
u suštini, on nije ništa drugo do logički pojam »subjekta«, 
pa, ako bez sumnje u tom svojstvu može da bude od veli¬ 
ke koristi, on se ne može legitimno preneti van granica ta¬ 
kvog stručnog stanovišta. Individua, čak i kada je sagleda¬ 
na u Čitavom opsegu svojih sposobnosti, nije potpuno bi¬ 
će, već samo posebno stanje pojavnosti jednog bića, stanje 
koje je podređeno nekim osobenim i utvrđenim u slovima 
postojanja, i koje zauzima određeno mesto u beskrajnom 
nizu stanja celovitog bića. Tek je prisustvo forme među 
ovim us!ovima postojanja ono što jedno slanje čini indivi¬ 
dualnim; podrazumeva se, uostalom, da ta forma ne mo¬ 
ra nužno da se zamisli kao prostorna, jer je ona takva jedi¬ 


13/ 


no u telesnom svetu, a prostor je upravo jedan od uslova 
koji ovaj tačno određuju 4 . 

Ovde bi trebalo da se, barem u kratkim crtama, podse- 
timo suštinske razlike između »sopstva« i »ja«, ili između 
»ličnosti« i »individualnosti«, o čemu smo na drugom mestu 
već dali sva potrebna objašnjenja 5 . »Sopstvo« je, kako smo 
rekli, transcendentno i permanentno načelo čije je pojav¬ 
no biće, ljudsko biće, na primer, samo privremena i us [ov¬ 
ijena modifikacija, modifikacija koja, uostalom, ni na koji 
način ne bi mogla da ugrozi samo načelo. Nepromenljivo 
po svojoj pravoj prirodi, ono razvija svoje mogućnosti kroz 
sve modalitete ostvarivanja, kojih ima neograničeno mno¬ 
go, i koji zacelovito biće predstavljaju isto toliko različitih 
stanja, stanja od kojih svako raspolaže sopstvenim ograni¬ 
čavajućim i ođređujućim uslovima postojanja, a od kojih 
samo jedno čini deo ili, radije, posebno određenje onog 
bića koje jeste »ja« ili ljudska individualnost. Istini za volju, 
ovaj razvoj se ukazuje takvim samo ako ga sagledavamo iz 
ugla pojavnosti, izvan koje sve neizostavno mora da bude 
jednovremeno u »večnoj sadašnjosti«; i upravo zato »perma¬ 
nentan aktu ali let« »sopstva« nije time ugrožen. Tako je 
»sopstvo« načelo kojim postoje, svako na sopstvenom nivou 
koji bismo mogli da nazovemo stupnjem postojanja, sva 
stanja jednog bića (a njih bi trebalo shvatiti ne samo kao 
pojavna, individualna stanja poput ljudskog ili, pak, nad- 
inđiviđualna, drugim recima, formalna ili neformalna, već 
takođe, premda reč »postojati« tada biva neprikladna, i ona 
nepojavna stanja koja sadrže sve mogućnosti koje, po svo¬ 
joj prirodi, nisu sposobne ni za kakvu pojavnost, kao i same 
pojavne mogućnosti u prvotnom vidu), ali, samo to »sop¬ 
stvo« je takvo tek sobom, nemajući i ne mogući da ima, u 
potpunom i nedeljivom jedinstvu svoje unutrašnje prirode, 
ikakvo načelo koje bi u odnosu na njega bilo spoljašnje. 

Prethodno smo pomenuli da reč »postojati« ne može 
da se u pravom smislu primeni na nepojavno, ili, kraće re¬ 
čeno, prvotno stanje; i zaista, shvaćena u striktno etimolo¬ 
škom značenju (od latinskog ex-stzrć), ova reč označava 
DLce Zavisno od nekog načela izvan sebe, ili, drugim reci- 
tna, ono što u samom sebi nema svoj dovoljan razlog, da¬ 
kle, uslovljeno biće, koje je istovjetno pojavnom biću 6 . Ka- 

Vicleti ^ ’Homme etson devenirselon fe VBdštata, gL II i XIX 

5 fbJđ, gl, u 

Otud;L proizlazi da, strogo govoreći, svakidašnji izraz »postojanje Bo- 
ga« predstavlja jednu besmislicu, bilo da pod Bogom podrmimevamo 
1 e, sto se najčešće i čini. ili, što ie još gore. Vrhovno Načelo koie ic s 
0n e strane Bića. 
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da budemo govorili o Postojanju, mi ćemo, dakle, pod njim 
podrazumevati univerzalnu pojavnost, sa svim stanjima ili 
stupnjevima koje ona sadrži, stupnjevima od kojih svaki 
podjednako može da se označi kao jedan »svet« i kojih ima 
neograničeno mnogo; ali, ovaj termin više neće pristajati 
stupnju čistog Bića, načelu čitave pojavnosti koji je sam ne- 
pojavan, a još manje nečemu što je s one strane samog Biča* 

Pre svega ostalog, mogli bismo da istaknemo kao nače¬ 
lo da je Postojanje, uopŠteno posmatrano u skladu sa od¬ 
ređenjem koje smo mu dali, jedinstveno po svojoj unutra¬ 
šnjoj prirodi, kao što je i Biće jedno u sebi, i to upravo iz 
razloga tog jedinstva, pošto univerzalno Postojanje nije ni¬ 
šta drugo do integralna pojavnost Bića, ili, da se precizni¬ 
je izrazimo, ostvarenje, u pojavnom vidu, svih mogućno¬ 
sti koje Biće prvotno obuhvata i sadrži u svom jedinstvu. 
S druge strane, ništa više od jedinstva Bića na kome je za¬ 
snovana, ta »jedinstvenost« Postojanja, ako nam se dozvo¬ 
li da ovđe upotrebimo termin koji može zvučati kao neo¬ 
logizam 7 , ne isključuje mnoštvenost pojavnih vidova ili njo¬ 
me nije ugrožena, jer podjednako obuhvata sve te vidove 
već samim tim što su podjednako mogući, pri čemu ta mo¬ 
gućnost podrazumeva da bi svaki od njih trebalo da bude 
ostvaren pod us lovi ma koji su mu svojstveni. Otuda pro¬ 
izlazi da Postojanje, u svojoj »jedinstvenosti« obuhvata, 
kao što smo malo pre naznačili, neograničeno mnoštvo 
stupnjeva koji odgovaraju svim vidovima univerzalne po¬ 
javnosti; a ta neograničena mnoštvenost stupnjeva Posto¬ 
janja korelativno podrazumeva, za ma koje biće sagledano 
u njegovoj celovitosti, jednu sličnu neograničenu mnoštve¬ 
nost mogućih stanja, od kojih bi svako trebalo da se ostva¬ 
ri na određenom stupnju Postojanja. 

Ova mnoštvenost stanja bića, koja predstavlja osnovnu 
metafizičku istinu, pokazuje se stvarnom već kada se ogra¬ 
ničimo na razmatranje pojavnih stanja, kao što smo ovde 
učinili, i kao što bi trebalo da činimo kadgod se bude radi¬ 
lo isključivo o Postojanju; ona je, dakle, istinita a fortiori 
ako se u isti mah razmotre pojavna stanja i nepojavna stanja, 
čije zajedništvo čini celovito biće, sagledano tada, ne više 
samo na nivou Postojanja, pa makar ga uzeli u celini njego¬ 
vog opsega, već na neograničenom nivou univerzalne Mo¬ 
gućnosti, Trebalo bi, naime, imati na umu da Postojanje sa¬ 
drži samo mogućnosti pojavnog, pa i to uz ograničenje da 

Ovaj termin nam omogućava da tačnije prevedemo istoznačan arapski 
izraz w&hdatal-wujud r O distinkciji koju bi trebalo napraviti između »je¬ 
dinstvenosti« postojanja, »jedinstva« Bića i »ne-dvojstva« Vrhovnog Na¬ 
čela, videti L f Hommc cl son devcnir selon h VSdđnte, gl. VI 
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se ove mogućnosti sbvalaju kao takve u meri u kojoj se 
stvarno pojavljuju, budući da su one sve dok se ne pojave, 
dakle, prvotno, na stupnju Bića* Prema tome, Postojanje 
je daleko od toga da bude celokupna Mogućnost, shvaćena 
kao zaista univerzalna i celovita, izvan i s one strane svih 
ograničenja, ubrajajući tu čak i ono prvo ograničenje koje 
predstavlja najprimorđijalnija određenost, pri čemu misli¬ 
mo na potvrđivanje čistog Bića 8 . 

Kada se radi o nepojavnim stanjima nekog bića, opet bi 
trebalo napraviti distinkciju između stupnja biča i nečega 
što je s one strane, U ovom potonjem slučaju, očevidno je 
da sam termin »biće« ne može više striktno da se primeni 
u svom pravom značenju; međutim, mi smo primorani, sa¬ 
mim ustrojstvom jezika, da ga u nedostatku nekog adekvat¬ 
ni] eg zadržimo, pridajući mu ubuduće jedino analognu i 
simboličku vrednost, bez čega bi nam bilo nemoguće da 
nama koji način govorimo o datoj temi. Na taj način ćemo 
moći da nastavimo izlaganje o celovilom biću kao nečemu 
što je u isti mah pojavno u nekim svojim stanjima i nepo¬ 
javna u drugim stanjima, a da to ni na koji način ne pod¬ 
razumeva kako bi, u slučaju potonjih, trebalo da se uzdr¬ 
žimo od razmatranja onoga što odgovara stupnju svojstve¬ 
nom samom biću 3 . 


Nepojavna stanja su suštinski van-individualna, pa, kao 
i prvotno »sopslvo« od kojeg ne mogu da se razdvoje, ni 
na koji način ne mogu da budu indlvidualizovana; Što se 
pak pojavnih stanja tiče, neka od njih su individualna, dok 
su druga ne-individualna, što je razlika koja odgovara, sled- 
stveno onome na šta smo već ukazali, distinkciji između 
formalne pojavnosti i neformalne pojavnosti* Ako posebno 
razmotrimo slučaj čoveka, njegova je aktuelna individual¬ 
nost, koja pravo rečeno i čini ljudsko stanje, samo jedno 
pojavno stanje među bezbroj drugih, koja bi sva trebalo 
shvatiti kao podjednako moguća, a time i kao postojeća, 
makar virtuelno, ako ne i faktički ostvarena u biću kakvo 
posmatramo, sa jednog relativnog i parcijalnog aspekta, u 
takvom ljudskom individualnom stanju. 


rebalo bi zapaziti kako filozofi, pri izgradnji svojih sistema, uvek, sve- 
sno ili nesvesno, nastoje da univerzalnoj Mogućnosti nametnu neko Ogra- 
n tcenfe, što je po sebi protivrečno, :iii što zahteva već samo ustanovljenje 
e sistema kao takvog; bilo bi Čak dosta zanimljivo napraviti Ls tori ju 
JCLtih modernih filozofskih teorija koje u najvećoj meri ispoljavaju taj 
sistematski karakter, svrstavajući se uz stanovište o navodnim ograničenji¬ 
ma univerzalne Mogućnosti. 

^ Stanju koje odgovara stupnju Bića i neustovljenom stanju koje je s 
one strane Bića, videti L 7 /onime ctson devenirselon le Vedante, gl, XIV 

1 3. ćjti. 
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IL Univerzalan čovek 

Istinsko ostvarenje mnogostrukih stanja bića upućuje 
na koncepciju onoga što različite tradicionalne doktrine, 
a naročito islamski ezoterizam, nazivaju »Univerzalnim G> 
vekom« 10 , koncepciju koja, kao Što smo rekli na drugom 
mestu, uspostavlja bitnu analogiju između univerzalne po¬ 
javnosti i njenog ljudskog, individualnog modaliteta ili, da 
se poslužimo jezikom zapadnog hermetizma, između »ma- 
krokosmosa« i mikrokosmosa« * 11 . Ovaj pojam, uostalom, 
može da se razmatra na raznim stupnjevima i u različitom 
opsegu, pri čemu analogija ostaje valjana u svakom od ovih 
slučajeva 12 : tako, on može da se ograniči na sam ljudski 
rod, sagledan kroz njegovu specifičnu prirodu, ili pak, kroz 
njegovo društveno organizovanje, jer na takvoj analogiji, 
pored ostalih mogućih primena, suštinski počiva instituci¬ 
ja kasti 13 . Na nekom drugom stupnju, koji je već malo širi, 
isti pojam može da obuhvati nivo postojanja koji odgovara 
celokupnosti jednog određenog stanja bića, pa ma kakvo 
to stanje bilo 14 ; ali, ovakvo značenje, naročito kada se radi 
o ljudskom slanju, čak i posmatranom u sveukupnom raz¬ 
voju svih njegovih modaliteta, ili o nekom drugom indivi¬ 
dualnom stanju, još uvek je samo »kosmološko«, a ono što 
bi ovde prevashodno trebalo da razmotrimo jeste metafi¬ 
zička transpozicija pojma individualnog čoveka, transpozi- 
cija koju bi trebalo izvesti na van -i n đi v lđ u aln o m i nad-in- 
dividualnom nivou. U tom smislu, ako se pozovemo na 
ono što smo ranije rekli, koncepcija »Univerzalnog Cove- 
ka« će prvenstveno i najčešće moći da se primeni na celo- 

10 »Univerzalan čovek« (na arapskom al-insan al-kdmil) je Adom Qadm6n 
iz hebrejske Kabalc; on je takodc »Kralj« ( u dalekoistočnoj tradi¬ 
ciji (Dao dt png r XXV). U islamskom ezoterizmu postoji veći broj spisa 
raznih autora o al-insđn al-kamilu, ovde ćemo, kao posebno značajne, po 
našem mišljenju, pomenuti samo one Muhyiddma Ibn Arabija i Abd al- 
-Kanma al-JTlija. 

11 Na drugom mestu smo već objasnili kakvo značenje pridajemo ovim 
terminima, kao i nekim drugim, na čija pogrešna tumačenja smatramo 
da nema svrhe da se vračamo (1’Homme rt son devenir sr Ion le Vedđnta, 
gl. II i Ovi termini, grčkog porekla, u arapskom jeziku imaju odgo¬ 
varajuće ekvivalente (al-kaon sl-kebiri al-kaun as-sagir), koji se koriste u 
istom značenju. 

12 Slično zapažanje moglo bi da se primeni i na teoriju ciklusa, koja je u 
suštini samo drugačiji izraz stanja postojanja; svaki sekundarni ciklus na 
izvestan način reprodukuje, na umanjenoj skali, faze koje korespondira¬ 
ju onima sa šireg ciklusa kome je ovaj podređen. 

1 3 Upor, Purusha-Sukta u Rig- VSdi, X, 9b. 

14 Na ovu temu* a povodom Vaishtvinare u hinduističkoj tradiciji, vide- 
d VHomme rt son drvenir selo n le Vcdknta, gl. XII 
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kupnost pojavnih stanja; ali, ona može da se učini i univer¬ 
zalnoj om, u pravom smislu te reči, njenim proširivanjem 
na nepojavna stanja, Što će reći, na potpuno i savršeno 
ostvarenje celovitog bića, shvatajući ga u onom superior¬ 
nom značenju na koje smo prethodno ukazali, i uvek uz 
ogradu da bi sam termin »biće« tada trebalo shvatiti isklju¬ 
čivo u prenosnom smislu. 

Od izuzetne je važnosti da ovde napomenemo kako bi 
svaku metafizičku transpoziciju, poput one o kojoj smo 
upravo govorili, trebalo po smatrati kao izraz jedne analo¬ 
gije; da bismo bolje objasnili šta ovim želimo da kažemo, 
podsetićemo da bi svaka prava analogija trebalo da bude 
primenjena u obratnom smeru: to je ono što ilustruje do¬ 
bro poznat simbol »Solomonovog pečata«, obrazovan spo¬ 
jem dva suprotno postavljena trougla 15 , Isto onako, na pri- 
mer, kao Što je slika nekog predmeta u ogledalu obrnuta 
u odnosu na taj predmet, ono što je prvo ili najveće u pr¬ 
votnom redu biva, barem prividno, poslednje ili najmanje 
u redu pojavnosti 30 . Ako, pak, pojmove za poređenje po¬ 
tražimo u oblasti matematike, kao što smo i do sada činili 
da bismo olakšali razumevanje, videćemo da je i geome¬ 
trijska tačka na isti način kvantitativno ništavna i da ne za¬ 
uzima nikakav prostor, premda je (što će kasnije biti de¬ 
taljnije objašnjeno) upravo ona načelo iz koga nastaje či¬ 
tav prostor, a koji predstavlja tek razvoj ili ekspanziju njenih 
vlastitih potencijala. Na isti način je i aritmetička jedinica 
najmanji od brojeva ako je po smatramo unutar njihovog 
mnoštva, ali je u načelu najveća pošto ih potencijalno sve 
sadrži i proizvodi čitav njihov niz neograničenim ponav¬ 
ljanjem sebe same. 

Postoji, prema tome, analogija, mada ne i sličnost, iz¬ 
među individualnog Čoveka, uslovljcnog i nedovršenog bi¬ 
ća, uzetog ovde kao model za određeni način postojanja, 
ili čak za sveukupno uslovljeno postojanje, i celovitog bi¬ 
ća, ne u slavljenog i transcendentnog u odnosu na sve po¬ 
jedinačne i određene načine postojanja, pa čak i u odno¬ 
su na neuslovljeno Postojanje, celovitog bića koje simbo¬ 
lički nazivamo »Univerzalnim Č ove kom«. Na temelju ove 
analogije, a u cilju primene, još uvek u svojstvu primera, 
onoga Što smo upravo izložili, moglo bi se reći da bi, ako 
Je »Univerzalni Čovek« načelo čitave pojavnosti, individu¬ 
alni čovek trebalo da na izvestan način, unutar svog reda, 

15 Vldeti ibid. f gl I i III 

Pokazali smo kako je ovo veoma Jasno predočeno u više tekstova od 
°]ih se neki nalaze u Upanišadama, a drugi u Jevanđeljima. 
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bude njena rezultanta i neki vid ishoda, i zato su sve tradi¬ 
cije suglasne u tome kada ga sagledavaju kao proizvod sin¬ 
teze svih elemenata i svih prirodnih carstava * 1 ^ Nužno je 
da on bude takav đa bi analogija bila ispravna, Što ona za¬ 
ista i jeste; ali, da bi se ona u potpunosti opravdala, a sa 
njom i sam naziv »Univerzalan Čovek«, bilo bi potrebno da 
se obrazloži kosmogonijska uloga svojstvena ljudskom bi¬ 
ću, a to obrazloženje bi se, ako bismo mu dali sav prostor 
koji zahteva, odviše udaljilo od teme kojoj nameravamo da 
se posvetimo na specifičniji način, tako da bi možda našlo 
prikladnijemesto u nekoj drugoj prilici. Ograničićemo se, 
dakle, za sada, na napomenu da ljudsko biće, unutar svog 
nivoa individualnog postojanja, ima ulogu koja bi se zai¬ 
sta mogla nazvati »središnjom« u odnosu na sva druga bi¬ 
ča koja se takođe nalaze na tom nivou; ovakva uloga čini 
čoveka najpotpunijim izrazom po smatranog individualnog 
stanja, čije se sve mogućnosti takoreći u njemu objedinju¬ 
ju, ili makar samo u izvesnom pogledu, i pod uslovom da 
ga sagledavamo ne samo kroz telesni modalitet, već i u ce- 
lokupnosti svih njegovih modaliteta, u neograničenom op¬ 
segu kakav oni nude 18 ; Upravo tu počiva najdublji od svih 
osnova na kome bi mogla da se utemelji analogija koju 
predlažemo; i baš ta posebna situacija dozvoljava isprav¬ 
nu transpozieiju samog pojma čoveka, više od ma kog dru¬ 
gog pojavnog bića u istom stanju, a u cilju njegovog tran- 
sfbrmisanja u tradicionalnu koncepciju »Univerzalnog Čo¬ 
veka« 1? . 

Dodaćemo još jednu napomenu od izuzetne važnosti: 
naime, »Univerzalan Čovek« postoji tek virtuelno, i u ne¬ 
ku ruku negativno, poput nekog idealnog arhetipa, sve dok 
mu faktičko ostvarenje celovitog bića ne podari aktueino 
i pozitivno postojanje; a isto se odnosi na svako, ma koje 
biće, ako se na njega gleda kao da postiže ili da bi trebalo 

17 U vezi sa ovim, naročito skrećemo pažnju na islamsku tradiciju koja se 
odnosi na stvaranje anđela i stvaranje čoveka, Fođrazumeva se da stvar¬ 
no značenje ovih tradicija nema apsolutno ničeg zajedničkog sa ma ko¬ 
jom »trans formistickom« koncepcijom, ili pak »evolucionisUčkom«, u 
najopštijem značenju te reći, niti sa ma kojom od modernih fantazija ko¬ 
je se više i ii manje neposredno inspirišu takvim antitradieionalnim kon¬ 
cepcijama, 

18 Ostvarenje integralne ljudske individualnosti odgovara »primordijal¬ 
nom stanju«; o kojem smo često imali prilike da govorimo, i koje se na¬ 
ziva »edenskini stanjem« u juđeohrišćamkoj tradiciji, 

1 9 podsečamo, da bismo izbegli svaku dvosmislenost, kako reč »tran¬ 
sformacija« uvek koristimo u njenom striktno etimološkom značenju, ko¬ 
je je »prelazak s one strane forme«, dakle, s one strane svega što pripa¬ 
da redu individualnih postojanja. 
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da postigne slično ostvarenje 20 . Pomenimo, ipak, da bismo 
otklonili svaki nesporazum, kako je takav način izlaganja 
koji prikazuje kao sukcesivno ono što je po sebi suštinski 
jednovremeno, valjan santo ukoliko se postavimo na po¬ 
sebno stanovište jednog pojavnog stanja bića, uzimajući 
to stanje kao polaznu tačku ostvarenja. S druge strane, pod- 
razumeva se da izraze poput »negativnog postojanja« i »po¬ 
zitivnog postojanja« ne bi trebalo shvatati doslovno, u slu¬ 
čajevima kada sam pojam »postojanje« može da se pri me¬ 
ni tek u određenoj meri i do izvesne tačke; ali, nesavršenost 
koja je inherentna jeziku, već samom činjenicom da je on 
vezan zauslovljenost ljudskog stanja, a još posebnije, nje¬ 
govog telesnog i zemaljskog modaliteta, često nas primo¬ 
rava da koristimo, uz izvesnu predostrožnost, »verbalne 
slike« slične vrste, bez kojih bi bilo nemoguće da budemo 
shvaćeni, a naročito na onim jezicima koji su tako slabo 
prilagođeni iskazivanju metafizičkih istina, kao što je to slu¬ 
čaj sa zapadnim jezicima. 


III. Metafizička simbolika krsta 

Većina tradicionalnih doktrina simbolizuje ostvarenje 
»Univerzalnog Čoveka« jednim znakom koji je svuda isti, 
pošto je, kao što smo rekli na početku, od onih koji se ne¬ 
posredno nado vezu ju na Primordijalnu Tradiciju: to je znak 
krsta, koji veoma jasno predočava način putem kojeg je to 
ostvarenje postignuto potpunim objedinjavanjem svih 
stanja bića, harmonično i skladno svrstanih u hijerarhiju, 
integralnim prosttranjem u oba smera »širenja« i »uzne¬ 
senja« 21 , I zaista, to dvostruko prostiranje bića može da se, 
s jedne strane, posmatra kao da se odvija horizontalno, što 
ce reci na određenom nivou ili stupnju datog postojanja, 
a sa druge strane, vertikalno, što će reći hijerarhijskim nad- 
gornjavanjem svih stupnjeva. Na taj način, horizontalan 

c izvesnom smislu., ta eh a negativna i pozitivna stanja »Univerzalnog 
veka« respektirao odgovaraju, u jeziku judeohrišćanske tradicije, stanju 
oje prethodi »padu« i stanju koje sledi nakon »iskupljenja«i to su, dakle, 
g e ano sa ovog stanovišta, dva Adama o kojima govori sveti Pavle (A o- 
poslanicaprva, XV), što Istovremeno ukazuje na vezu između 
ni verzal nog Čoveka« i Log os a (upor. Aut orite špiritu cIIc cl pouvoir 

CJn P&reI /Duhovni autoritet i sve tovna vlast. 2. izd., cl. VIIL str 9S . ) . 

21 f 

vi termini su pozajmljeni iz jezika islamskog ezoierizmu, koji je po 
sta!' ^ i^zetno precizan U zapadnom svetu simbol »Ružinog K_r- 
< vuao je potpuno isto značenje, pre nego što je moderno nerazume- 
^nje us lovilo pojavu mnogih čudnovatih ili ispraznih tumačenja; zna- 
ce nje ruže biće objašnjeno kasnije. 
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smer predstavlja »širenje« ili integralni opseg individual¬ 
nosti koji je uzet za osnovu ostvarivanja, opseg koji se za¬ 
sniva na neograničenom razvoju jednog skupa mogućno¬ 
sti, podređenih nekim posebnim uslovima pojavnosti; a 
trebalo bi imati na umu da, u slučaju ljudskog bića, taj op¬ 
seg nikako nije ograničen na telesni deo individualnosti, 
već obuhvata sve njene modalitete, budući da je telesno 
stanje upravo samo jedan od tih modaliteta. Vertikalan smer 
predstavlja hijerarhiju, takođe i tim pre neograničenu, mno¬ 
štva stanja, od kojih je svako, sagledano na isti način u svo¬ 
joj celokupnosti, jedan od skupova mogućnosti koji odgo¬ 
varaju podjednakom broju »svetova« ili stupnjeva, što su 
obuhvaćeni potpunom sintezom »Univerzalnog Coveka« 22 . 
U ovoj ključnoj predstavi, horizontalna ekspanzija odgo¬ 
vara, dakle, neograničenom mnoštvu mogućih modaliteta 
jednog istog stanja bića posmatranog u celini, dok verti¬ 
kalno nadgomj avanj e odgovara neograničenom nizu stanja 
cc lovi tog bića. 

Podrazumeva se, naravno, da stanje čiji je razvoj pred¬ 
stavljen horizontalnom linijom može da bude ma koje 
stanje; u stvarnosti, to će bili stanje u kojem se trenutno, 
što se svoje pojavnosti tiče, nalazi biće koje ostvaruje »Uni¬ 
verzalnog Coveka«, stanje koje je za njega polazna tačka i 
oslonac ili osnova tog ostvarenja. Svako stanje, parna kakvo 
ono bilo, može da jednom biću ponudi sličnu osnovu, kao 
što će se bolje vide ti iz onoga što sledi; ako u lom pogle¬ 
du naročitu pažnju poklanjamo ljudskom stanju, to je sto¬ 
ga što nas se ono, budući naše, neposrednije tiče, tako da 
se pre svega bavimo onim bićima koja polaze od tog stanja 
da bi postigla ostvarenje o kojem je reč; ali, svejedno bi tre¬ 
balo imati na umu da, sa stanovišta čiste metafizike, ovaj 
slučaj ni na koji način nije privilegovan. 

Već na ovom mestu valjalo bi napomenuti da je potpu¬ 
no ostvarenje bića, budući s one strane svake uslovljeno- 

22 »Kada se čovek, na 'univerzalnom stupnju*, uzrvosi ka uzvišenom, ka¬ 
da se u njemu bude drugi potpuno razvijeni stupnjevi (ne-ljudska stanja), 
on je tada 'Univerzalan Covek\ Uznošcnje kao i širenje dovršili su se u 
Proroku (koji je tako istovetan 'Univerzalnom Čoveku *) « {Poslanica opo- 
javnosti Proroka r, šejh Muha m med Ibn Fazlultab al-Hindiya). Ovim se olak¬ 
šava razumevanje reČi koje je, pre dvadesetak godina, izgovorila osoba 
koja je Lađa u islamskom svetu, čak i u sasvim egzoieričnom pogledu, za¬ 
uzimala istaknuto mesto: »Ako hrišćani poseduju znak krsta, muslimani 
raspolažu njegovom doktrinom«. Dodaćemo još da u ezoteričnom po¬ 
retku, sličnost između »Univerzalnog Coveka« i Reci, s jedne strane, kao 
i Proroka, sa druge strane, ne ostavlja mesta, što se osnova same doktri¬ 
ne tiče, nikakvom stvarnom razini ino i laž enj u između hrišćanstva i isla¬ 
ma, ako ih shvatimo u njihovom pravom značenju. Čini se da je koncep¬ 
cija Sohu-Mana, kod drevnih Persijanaca, takođe odgovarala »Univerzal¬ 
nom Čoveku«. 
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sti isto ono što hinduistička doktrina naziva »Osloba¬ 
đanjem« (Moksha) , ili što islamski ezoterizam naziva »Vr¬ 
hovna Istovetnost« 23 . Osim toga, u ovoj potonjoj tradicio¬ 
nalnoj formi poučava se da »Univerzalan Čovek«, ukoliko 
je predstavljen kompleksom »Ađam-Eva«, poseduje broj 
/daha, što je, opet, jedan od naziva za »Vrhovnu Istovet- 
nost« 24 ^ U vezi sa ovim trebalo bi dati jednu dosta važnu 
napomenu, pošto bi se mogla staviti primedba kako izraz 
»Adam-Eva«, premda nesumnjivo podesan u prenosnom 
smislu, ipak, u svom pravom značenju može da se prime- 
ni samo na primordijalno ljudsko stanje: naime, ako je »Vr¬ 
hovna Istovetnost« zaista postignuta tek potpunim ostva¬ 
renjem mnoštva stanja, moglo bi da se kaže da je ona na 
neki način potencijalno već ostvarena u »edenskom« sta- 
dijumu, integrisanjem ljudskog stanja koje je privedeno 
svom izvornom središtu, središtu koje je, uostalom, kao 
što će se kasnije vide ti, mesto neposredne komunikacije 
sa drugim stanjima 25 . 

Osim toga, moglo bi se reći da integrisanje ljudskog 
stanja, ili ma kog drugog stanja, predstavlja, unutar svog 
reda i na svom stupnju, upravo potpuno ostvarenje bića; 
a to će biti veoma jasno prikazano geometrijskom simbo¬ 
likom koju ćemo kasnije izložiti. Ako je tako, onda je to 
otuda što se u svim stvarima, a naročito u individualnom 
čoveku, i još posebni je, u telesno m čoveku, može otkrili 
podudarnost i nešto poput slike »Univerzalnog Čoveka«, 
budući da je svaki od đelova Vaseljene, radilo se o nekom 
svetu ili nekom pojedinačnom biču, sveprisutan i uvekusa- 
glašen sa celinom. Otuda je filozof kao što je Lajbnic svaka- 

23 j- t — ~' 

u VC7A s ovim, vide (i poslednja poglavlja u l Honnne et son devemvse- 
lon ie VSdđnta, 

t>vaj broj. koji iznosi 66, dobijen je sabiranjem brojčanih vrednosti slo- 
Vli obrazuju imena Adam waHaw£ Prema hebrejskom Postanju, čo- 

v ^k, »stvoren kao muško i žensko«, što će reći u androginom sranju, je¬ 
ste »prema slici Božijoj«; a prema islamskoj tradiciji, Alah je zapovedio 
anđelima da obožavaju Čoveka (Kuran, II, 34; XVII, 61; XVIII, 50). Prvo¬ 
tno and rogi no stanje je u potpunosti ljudsko stanje, u kome se kom- 
P ementamosti, umesto da se suprotstavljaju, nalaze u savršenoj ravno- 

u nastavku ćemo još morali da se vratimo na ovo mesto. Ovde ćemo 
^amo dodati da se, prema hinduističkoj tradiciji, izraz za ovo stanje sim- 
o icki sadrži u reči Hamsah, gde se dva komplementarna pola bića uz to 
ovođe u vezu sa dvema fazama disanja, koje predstavljaju faze univer- 
*aine pojavnosti. 

25 

Dva stadijuma u ostvarivanju »Vrhovne Istovetnosti« koja smo ovde 
uaznačilL odgovaraju distinkciji koju smo već napravili na drugom me- 
^ ^ i između onoga što bismo mogli da nazovemo »sparna besmrtnost« 
»potencijalne besmrtnosti« (vide ti VIlom me et son devenir selon ie 
veđšnta, gl, XVIII, 3. izd.). 

























ko bio u pnmi kada je priznao da svaka »individualna sup- 
s tane a« (uz sve ograde koje smo ranije načinili u pogledu 
vrednosti ovog izraza) mora da sadrži u sebi celokupnu 
predstavu iseljene, što je ispravna primena analogije »ma¬ 
kro kosmosa« i »mikrokosmosa« 2 ^; ali, ograničavajući se 
na razmatranje »individualne supsianee« i želeći đa od nje 
načini samo biće, potpuno, pa čak i zatvoreno biće, lišeno 
ma kakve komunikacije sa onim što ga prevazilazi, on je 
sebi onemogućio da sa smera »Širenj a« pređe na smer »uz- 
nošenja«, i time je svoju teoriju lišio svakog pravog metafi¬ 
zičkog značenja 27 . Nije nam nam era đaovđe zalazimo u is¬ 
pitivanje filozofskih koncepcija, ma kakve one bile, niti ma 
čega drugog što na sličan način spada u oblast »profanog«; 
ali, ova napomena se sasvim prirodno nameće, kao nepo¬ 
sredna ilustracija onoga što smo upravo rekli o dva smera 
po kojima se vrši ekspanzija celovitog bića. 

Vraćajući se na simboliku krsta, trebalo bi još da nagla¬ 
simo kako ona, pored metafizičkog i prvotnog značenja o 
kojem smo do sada isključivo govorili, ima i razna druga, 
više ili manje sekundama! sporedna značenja; a i prirod¬ 
no je da je tako, prema svemu što smo, na jedan uopšten 
način, rekli o mnoštvu značenja uključenih u svaki simbof 
Pre nego što izložimo geometrijski model bića i njegovih 
mnogostrukih stanja, kakav je na sintetički način sadržan 
u znaku krsta, i detaljno uđemo u tu simboliku, koja je iz¬ 
uzetno složena ako želimo da je pri kažemo u punom obi¬ 
mu, reći ćemo ponešto o tim drugim značenjima, jer, prem¬ 
da razmatranja na koja se ona odnose ne predstavljaju pra¬ 
vu temu ovog izlaganja, sve je to Ipak na neki način povezano, 
a ponekad i mnogo više nego što smo skloni da po veru je- 
mo, usled onog zakona podudarnosti koji smo već na po¬ 
četku označili kao osnov svake simbol ike. 
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Već smo imali prilike da naglasimo kako je Lajbnic, koji se po tome raz¬ 
likuje od drugih modernih filozofa imao uvid u neka tradicionalna znanja, 
dosta kuro i nepotpuno, uostalom, i koja, sudeći prema načinu na koji 
ih je koristio, izgleda da nije uvek najbolje shvatao. 

27 Druga bitna mana Lajbnicove teorije, mana koja je, uostalom, sa ovom 
možda više ili manje blisko povezana, jeste uvođenje moralnog stanovi¬ 
šta u razmatranja univerzalne prirode gde mu nikako nije mesto, putem 
»načela najboljeg« kojim je ovaj filozof želeo da obezbedi »dovoljan raz¬ 
log« svakom postojanju. Dodajmo još, u vezi sa ovim. da distinkcija mo¬ 
gućeg i stvarnog, kakvu Lajbnic hoće da uspostavi, ne bi mogla da ima ni¬ 
kakvu metafizičku vrednost, jer sve što je moguće samim tim je i. stvarno, 
na sebi svojstven način. 


fV Smerovi prostora 


Pojedini zapadni pisci, koji polažu više ili manje prava 
na naziv inicijatskih, htdi su da krstu pridaju isključivo 
astronomsko značenje, tvrdeći da je on »simbol unakrsnog 
spoja koji ekliptika obrazuje sa ekvatorom«, kao i »prikaz 
ravnođnevice, koja nastaje kada Sunce, pri svom godišnjem 
kretanju, sukcesivno pokriva ove dve tačke« 28 . Pravo go¬ 
voreći, ako on to i jeste, onda je to otuda što, kako smo ra¬ 
nije pokazali, sami astronomski fenomeni mogu da se, sa 
jednog višeg stanovišta, posmatraju kao simboli, i Što se u 
njima kao takvima, isto kao i na ma kom drugom mesto, 
može pronaći ona slika »Univerzalnog Čoveka« kakvu smo 
nago vest ii i u prethodnom poglavlju. Ali, ukoliko su ovi fe¬ 
nomeni simboli, očigledno je da oni nisu i simbolizovana 
stvar, kao i da se takvim poistovećivanjem obrću naglavce 
prirodni odnosi između različitih redova realiteta 29 . Kada 
sliku krsta otkrivamo u astronomskim ili nekim drugim fe¬ 
nomenima, ona ima potpuno istu simboličku vrednost kao 
i slika koju sami možemo da iscrtamo 30 ; to samo dokazuje 
kako se prava simbolika, daleko od loga da bude veslački 
izumljena od čoveka, nalazi u samoj prirodi, ili, još bolje, 
kako je Čitava priroda tek simbol transcendentnih realileLa. 

Čak i pošto smo na ovaj način uspostavili ispravno tuma¬ 
čenje onoga o Čemu je reč, u svakoj od dve rečenice koje 
smo upravo naveli naći ćemo jednu grešku; naime, s jedne 
strane, ekliptika i ekvator ne obrazuju krst, pošto se te dve 
ravni ne seku pod pravim uglom; s druge strane, dve tač¬ 
ke ravnođnevice su očevidno spojene jednom jedinom pra¬ 
vom linijom, tako da tu od nekog krsta ima još manje tra¬ 
ga, Ono što bi u stvari trebalo razmotriti, to je, s jedne stra¬ 
ne, ravan ekvatora i ose koja je, spajajući polove, upravna 
na tu ravan; i to su, s druge strane, dve linije koje respek- 

28 

Ovi citati su, kao veoma karakteri«tican primer. preuzeti ođ jednog po¬ 
znatog masonskog autora, Ž.M. Rago na, iz đula Ritual stupnja Ražinog 
Krsta (Rt i ud du grade de Rose-Ctors, str, 25-28) 

29 i 

Možda bi bilo dobro da se na ovom mestu podsetimo, premda smo to 
već učinili u drugim prilikama, kako je ovakvo astronomsko tumačenje, 
uvek po sebi nedovoljno i iz osnove pogrešno kada prelenduje na isklju¬ 
čivost. uzrokovalo nastanak odveć čuvene teorije o »solarnom mitu«, ko¬ 
lu su krajem XVIII veka postavili Dipui (D upute) i Volnej (Volney), koju 
je kasnije preuzeo Maks Miler (Muller), a u naše doba, glavni predstavni¬ 
ci takozvane »nauke o religijama«, koju nam je savršeno nemoguće da 
shvatimo ozbiljno. 

Zapazi ćemo, uostalom, kako simbol uvek zadržava sopstvenu vred- 
čak i kada je iscrtan bez svesne namere, što je čest slučaj kod nekih 
neshvaćenih simbola koji su očuvani u vidu običnih ornamenata. 
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tlvno spajaju dve lačkc prekretnice i dve tačke ravnodne- 
viče; tako dobijamo ono Što bi, u prvom slučaju, moglo da 
se nazove vertikalan krst, a u drugom, horizontalan krst. 
Celina ova dva krsta koji imaju isto srediste, obrazuje tro¬ 
dimenzionalan krst čiji su kraci orijentisani u šest prostor¬ 
nih smerova 31 ; ovi, pak, korespondiraju sa šest stožernih 
lačaka, koje, zajedno sa središtem, čine sedmorstvo. 

Na drugom mestu smo imali prilike da naglasimo zna¬ 
čaj koji su ovih sedam sirana prostora imale u istočnjač¬ 
kim doktrinama, kao i njihovu podudarnost sa određenim 
cikličnim periodima 32 ; smatramo korisnim da na ovom me¬ 
stu navedemo tekst koji smo tom prilikom citirali i koji po¬ 
kazuje da se ista stvar može naći i u zapadnim tradicijama: 
»Kliment Aleksandrijski kaže da iz Boga, kao srca Vascljcne 1 , 
polaze neograničene protežnosti koje su usmerene, jedna 
na gore, druga nadale, ova desno, ona levo, jedna una- 
pred, a druga unazad; usmeravajući svoj pogled ka ovih 
Šest protežnosti kao prema uvek jednakom broju. On do¬ 
vršava svet; on je početak i kraj (alfa i omcga)\ u njemu se 
dovršava Šest faza vremena i kroz njega one ostvaruju svoj 
neograničeni opseg; u tome je tajna broja 7« 33 . 

Ova simbolika je takođe prisutna u hebrejskoj Kabali 
koja govori o »Svetoj Palaii« ili »Unutrašnjoj Palati« srne- 
štenoj u središtu Šest smerova prostora. Tri slova božan¬ 
skog Imena Jahv se 34 , svojom šest ost rukom perinu taci j om 
koja se ravna sa tih šest smerova, označavaju imanentnost 
Boga unutar Sveta, što če reći, manifestaciju Logosa u sre¬ 
dištu svih stvari, u primordijalnoj lački čije se neograniče¬ 
no prostiranje ispo!java samo kroz ekspanziju ili razvoj: 
»On od Tohua (praznine) oblikova nešto, i od onoga što 
nije bilo, načini ono što jeste. On isklesa velike stubove od 
neopipljivog etra 35 . On sc zamisli, aRec (Memra) proizvede 

31 Nc bi trebalo izjednačavati prostorne »smerove« i »dimenzije«: posto¬ 
ji Šest smerova, ali samo tri dimenzije, od kojih svaka obuhvata dva dija¬ 
metralno suprotna smera. Zbog toga krst o kome govorimo ima Šest kra¬ 
kova, ali ga obrazuju samo tri prave od kojih je svaka upravna u odnosu 
na druge dve; svaki krak je, rečeno geometrijskim jezikom, jedna »polu- 
prava« orijentisana od središta u određenom smeru. 

32 le Roi du Monde. (Kralj svota, gl. VII, str. 62-64), 

33 M. E VlHo (Vulliaud), La Kabbalejuive (Jevrojska Kabala, 1.1, str. 215-216). 

Ovo Ime je obrazovano od četiri slova, iod ho vau he, ali medu njima 
su samo tri različita, pošto se he ponavlja dva puta. 

33 Radi se o »stubovima« sefirotskog drveta: srednjem stubu, desnom 
Stubu i Levom stubu; vratičemo se na ovo malo kasnije. S druge strane, 
važno je naglasiti da »etar« o kome je ovde reč ne bi trebalo posmatrati 
satno kao prvi element telesnog sveta, već i u jednom superiornom zna¬ 
čenju koje se otkriva primenom analogije, kao i u slučaju Akashe u hin¬ 
duističkoj doktrini. 
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sve predmete i sve stvari kroz njegovo Jedno Ime« 36 . Ova 
orimorđijalna tačka iz koje je izgovorena božanska Reč ne ra¬ 
zvija se samo u prostoru, kao što smo upravo rekli, već i u 
vremenu; ona je »Središte Sveta« u svakom pogledu, a to će 
reći da je istovremeno u središtu svih prostora i u središtu 
svih vremena. Sve ovo se, naravno, ukoliko se prihvati u do¬ 
slovnom značenju, tiče samo našeg sveta, jedinog čiji uslovi 
postojanja neposredno mogu da se iskažu ljudskim jezikom; 
santo je čulni svet podređen prostoru i vremenu; ali, pošto se 
u stvarnosti radi o Središtu svih svetova, u nadčulni poredak 
bi moglo da se pređe primenom jedne analogije, pri čemu 
bi prostor i vreme zadržali tek čisto simboličko značenje, 
Videli smo da se kod Klimenta Aleksandrljskog govori 
o šest faza vremena, kojima respektivno odgovara šest pro¬ 
stornih smerova: to su, kao što smo rekli, šest cikličnih pe¬ 
rioda, podgrupa jednog većeg perioda, koji se ponekad 
predstavljaju i kao šest milentjuma, I zaista, Žohar ; isto kao 
i Talnmd\ trajanje sveta deli na hiljadu godišnje periode, 
»Svet će potrajati šest hiljada godina, na šta ukazuje prvih 
šest reci Postanja#? 1 \ a tih šest mileniju ma analogno je Šest 
»dana« stvaranja 38 . Sedmi milenijum je, kao i sedmi »dan«, 
Sabat, što će reći, faza povratka Načelu koje, prirodno, od¬ 
govara središtu, shvaćenom kao sedma oblast prostora. 
Ima tu izvesne simboličke hronologije, koju očigledno ne 
bi trebalo s hvata li doslovno ili, barem, ništa više od onih 
koje se susreću u drugim tradicijama, Josif 3? beleži kako 
šest hiljada godina čine deset »velikih godina«, budući da 
»velika godina« ima Šest vekova (to je Naros Halđejaca); 
ali, drugde se ovim istim izrazom označava mnogo duži pe¬ 
riod, deset ili dvanaest hiljada godina kod Grka i Persija- 
naca. To, uostalom, nije od važnosti na ovom mestu, gde 
se ne bavimo izračunavanjem stvarnog trajanja našeg sve¬ 
ta, što bi zahtevalo dublje izučavanje hinduističke teorije 
Manvantarasa\ pošlo nam lo sada nije numera, biće dovoljno 
daše zadržimo na simboličkoj vrednosti ovih pođela. Zato 
ćemo samo reci kako bi se ovde moglo raditi o šest neogra¬ 
ničenih faza, dakle, neodređenog trajanja, kao i o još jed- 
noj, sedmoj, koja odgovara svršetku svih stvari i njihovom 
povratku u prvobitno stanje^ 0 . 

Scpher letsirah, iy 5. 

Si pSra di-Tseniutha: Žohar, II, 176 h. 

Phsetinio se ovde biblijskih reči: »Hiljade godina su kao jedan dan u 
° c inia Gospoda«. 

dJ7 thjuites judalqucs r I, 4. 

Ovaj poslednj i milenljum bi bez sumnje mogao da se upo redi sa »hilja- 

l godišnjim carstvom« o kojem sc govori u Apokalipsi 
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Vratimo se kosmogonijskoj doktrini Kabale, onakvoj 
kakva je izložena u Sepher lets/rahu: »Radi se«, kaže M. Vi* 
lio, »o razvoju koji polazi od Misli i ide do modifikacije Zvu¬ 
ka (Glasa), od neshvatljivog ka razumljivom. Očito je da 
smo svedoci simboličkog izlaganja jedne tajne koja za te~ 
mu ima univerzalno postanje i koja se vezuje za tajnu je¬ 
dinstva, U drugim odlomcima, ta tema će biti ’ tačka 1 koja 
se putem linija razvija u svim smerovima 41 , i koja će posta¬ 
ti razumljiva tek kroz ‘Unutrašnju Palatu 1 . Biće to neopi¬ 
pljiv etar (Avir ), u kome se odigrava sažimanje i iz koga iz¬ 
vire sveti ost (Aor)« 42 . Tačka je zaista simbol jedinstva; ona 
je načelo prostiranja, koje postoji tek svojim zračenjem 
(budući da je prethodna »praznina« samo puka virtucl- 
nost), ali ona biva shvatljiva tek kada se sama postavi u to 
prostirao) e, čije središte tada postaje, kao što ćemo kasni¬ 
je detaljnije objasniti. Zračenje svetlosti, koje prostiranju 
daje realitet, »čineći od praznine nešto, i od onoga što ni¬ 
je bilo ono što jeste«, jeste jedno širenje koje sledi nakon 
sažimanja; to su one đve faze udaha i izdaha o kojima se 
tako često govori u hinduističkoj tradiciji, i od kojih po¬ 
tonja odgovara stvaranju pojavnog sveta; a umesno je za¬ 
paziti analogiju, koja u tom pogledu takođe postoji, sa po¬ 
kretima srca i cirkulacijom krvi kod živih biča. Ali, da na¬ 
stavimo: »Svetlost (Aor) šiknu iz tajne etra (Avir). Skrivena 
tačka bi očitovana, naime, slovo Jod« 45 . Ovo slovo na hije- 
roglifski način predstavlja Načelo, i kaže se da su iz njega 
stvorena sva ostala slova hebrejske azbuke, a to stvaranje, 
prema Sepherletsirahu, simholizuje ono pojavnog sveta 44 . 
Kaže se takođe da je nepojmljiva primordijalna tačka, ko¬ 
ja je ne pojavno Jedno, po formi tri, koja predstavljaju Po¬ 
četak, Sredinu i Kraj 45 , i da te tri tačke objedinjene čine slo¬ 
vo Jod, koje je na taj način pojavno Jedno (tačnije, potvr¬ 
đeno kao načelo univerzalne pojavnosti) ili, pak, govoreći 

41 Ove linije se u hinduističkoj tradiciji prikazuju kao »Šivina kosa«. 

42 La Kabbale juive ■ t. I, str, 217* 

43 Jbid, 1.1, str 217* 

44 »Stvaranje« (JetsiraJi) bi u pravom smislu trebalo ražu meti kao nasta¬ 
janje pojavnosti u preflnjenom stanju; pojavnost u grubom stanju nazi¬ 
va se AsiaJi dok je T s druge strane, 2?eria/meuob ličena pojavnost Na dm- 
gom mestu smo već upozorili na potpunu podudarnost svetova koje raz¬ 
matraju Kabala i Tdbhuvane u hinduističkoj doktrini {VHomme etson 
devenirsclon Je VSdinta, gL V) * 

45 Ove tri tačke, u tom pogledu, mogu da se izjednače sa tri elementa jed- 
nosložne reči Aum (Oni) u hinduističkoj simbolici, a takođe i u drevnoj 
hriščanskoj simbolici (videti L Homme et son devenir selon Je Vgđinta, 
gl. XVI, 3. izd., i LeRoi du Monde, gL IV, str. 33-34). 
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teološkim rečnikom, Bog koji se načinio »Središtem Sve¬ 
ta« kroz svoju Reč. »Kada ovo iod bi stvoreno, kaže Sepher 
letsirah , ono što preostade od ove tajne ili od skrivenog 
Avim (etra) postade Aor (svetlost)«; i zaista, kada reci Avir 
oduzmemo iod preostaje Aor. 

M. Vilio, u vezi s ovim, navodi komentar Mojsija od Le- 
ona: »Pošto smo se opomenuli kako Sveti, neka je blago- 
sioven, i nespoznatljivi, može da bude proniknut jedino 
preko svoj ili atributa ( miđdoth ) kojima je stvorio sveto- 
ve 46 , zapoenimo egzegezu prvom rečju Tore: Bcrešit 41 . Ve¬ 
liki broj starih pisaca poučavao nas je da je ova tajna skri¬ 
vena na vrhovnom stupnju, u čistom i neopipljivom etru. 
Taj stupanj je ukupni zbir svih poznijib ogledala (što će re¬ 
ći, poznijih u odnosu na sam taj stupanj) 48 . Ona odatle pro- 
ishode kroz tajnu tačke, koja je i sama skriveni stupanj sa 
izvorištem u tajni Čistog i tajanstvenog etra 49 . Prvi stupanj, 
koji je u potpunosti okultan, (odnosno, nepojavan), ne 
može se pojmiti 50 . Na isti način, tajna vrhovne tačke, ma 
koliko duboko bila skrivena 51 , može da bude shvaćena tek 
kroz tajnu unutrašnje Palate. Tajna vrhovne Krune ( Ketber . 
prvog od deset Sefirota) odgovara tajni čistog i neopiplji¬ 
vog etra {Avir). Ona je uzrok svih uzroka i početak svih po¬ 
četaka. Upravo u toj tajni, nevidljivom korenu svih stvari, 


Ovde nalazimo ekvivalent one razlike koju hinduistička doktrina pra- 
vi između »neimenovanog« Brahme (nhgunu) i »imenovanog« Bratime 
(saguna), odnosno, Između »Vrhovnog« i »Nevrhovnog«, pri čemu je ovaj 
potonji upravo I švara (videti VHomme etson devenir selon Je Vedinta, 
g. I iX). Middah doslovno znači »mera« (upor. sanskritsko mitri), 

4T 

Zna se da je to reč kojom počinje Postanje : »In Prindpio«. 

Očevidno je da je taj stupanj isto sto i »univerzalni stupanj« islamskog 
ezotenzma u kojem su sintetički sabrani svi ostali stupnjevi, odnosno sva 
. f nju ™ to Pnja. Ista doktrina takođe se služi poredenjem sa ogledalom 
nigim sličnim poredenjj ma: na taj način, da se nadovežemo na izraz 
Vt ^ naveli na drugom mestu (VHomme etson devenir selon Je 

S -* ecJinstv0 > posmatrano kao da u sebi sadrži sve aspekte 
skv* lflM 1 rahbzniva ili »tajne gospodnje«), odnosno sva božan- 
»j e iskazana Snenima $tiatiya (videti Le Roj du Monde, gl. III) 

ca ^ i raža y a jtiča površina neograničenog mnoštva izbrušenih strani- 
svak° [UU nepojmljivog izvan Svojih atributa), koji uvećava 

no h° stvtWen i e se u njemu neposredno ogleda«; a jedva da je potreb- 
^ a se napomene kako se ovde radi upravo o tim asrdr mhbđniyamz. 

stt» n Pan ^ Postavljen ta Čkom, koja odgovara Jedinstvu, je stupanj či- 

& ica (Ishwara u hinduističkoj doktrini)* 

'v jj ^ , 

0no _| e:i ; 1 0v ** tl moglo bi se pozvati na učenje hinduističke doktrine o 
Atnief S & j° nalazi s one strane Biča, što če reći, o neuslovijenom stanju 
smo Vld f U 1 ’Homme etson devenirselon Je Vcdđnta, gl. X\; 3.izd . gđe 
naveli odgovarajuća učenja drugih tradicija). 

1Ce je još uvek nepojavno, ali je načelo čitave pojavnosti. 
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rađa se skrivena ’taČka’ iz koje sve proishodi. Zbog toga se 
u Sephcrletsirahu kaže: ’ Pre Jednog, šta bi mogao da bro¬ 
jiš?’ Ili, drugim recima: šta bi pre te tačke mogao da brojiš 
ili da shvatiš 52 ? Pre te tačke nije bilo ničega izuzev Ama, od¬ 
nosno tajne Čistog i neopipljivog etra, imenovanog na laj 
način (prostom negacijom) zbog njegove neshvatljivosti 53 , 
Shvatljivi početak postojanja krije se u tajni vrhovne tač¬ 
ke’ 54 . A pošto je ta tačka 'početak* svih stvari, ona se nazi¬ 
va 'Misao’ ( Mahashcba ) 55 . Tajna tvoračke Misli odgovara 
skrivenoj ’tački’. Upravo u unutrašnjoj Palati može da se 
spozna tajna vezana za skrivenu ’tačku', pošto čist i neopi¬ 
pljiv etar uvek ostaje nedokučiv. ’Tačka’ je etar učinjen opi¬ 
pljivim (putem 'koncentracije’, koja je polazna tačka sva¬ 
kog razlikovanja) kroz tajnu unutrašnje Palate ili Svetog 
nad Svetima 56 . Sve je, bez izuzetka, prvo začeto u Misli 57 . 
Pa, ako bi neko rekao: 'Gledajte! Ima nečeg novog na sve¬ 
tu’, ućutkajte ga, jer je to prethodno bilo začeto u Misli 58 , 
Iz skrivene ’tačke’ izvire unutrašnja Sveta Palata (kroz lini¬ 
je koje iz ove tačke ishode ka šest smetova prostora). To je 
Sveti nad Svetima, pedeseta godina (aluzija na jubilej, ko¬ 
ji označava povratak u primordijalno stanje) 57 , koja se ta- 
kođe naziva Glasom što izvire iz Misli 60 . Sva bića i svi uzro- 

52 Jedinica je, naime, prvi od svib brojeva; pre nje, dakle, nema ničega 
Sto bi moglo da bude brojano; a brojanje je ovde uzelo kao distinktivan 
simbol spoznaje. 

53 To je metafizička Nulta Tačka, ili »Ne-BIće« u dalekoistočnoj tradiciji, 
simbolizovana »prazninom« (upor, Dao de jing, XI); na drugom mestu 
smo već objasnili zbog čega su izrazi u negativnoj formi jedini koji mogu 
da se primene na onu stranu Biča (Z 'Homme et son devenir selon le 
Vedšnta, gL XV 3. izđ,). 

54 Drugim reč ima. u Biću, koje je načelo Postojanja, a koje je isto Što i 
univerzalna pojavnost, kao što je i jedinica načelo i početak svih brojeva. 

56 Zbog toga što sve stvari moraju da budu začete mišlju pre nego što će 
biti ostvarene u spoljašnjem svetu: ovo bi trebalo đa se shvati preko ana¬ 
logije, prenošenjem ljudskog poretka na kosmieki poredak. 

^ »Sveti nad Svetima« bio je predstavljen središnjim dclom jerusalim- 
skog Hrama, gde je bio Tabemakl {mishkanj u kome se manifcštovala 
Shekinah, odnosno, »božansko prisustvo«. 

57 To je Reč kao božanski Um, koja je, prema izrazu što ga koristi h riše »ir¬ 
ska teologija, »mesto mogućeg«. 

38 To je »permanentna akluelnost« svih stvari u »večnoj sadašnjosti«, 

59 Videti Le Roi du Monde ; gl. HI; uočićemo da je 50 = 7 2 + 1, Reč kul 
»sve«, u hebrejskom i arapskom ima brojčanu vrednosi 50. Upor, tako- 
đe »pedeset vratnica Uma«. 

60 To je još uvek Reč, ali kao božanski Govor; ona je prva Misao iznutra 
(odnosno, u Sebi), a zatim Govor spolja {sto će reći, u odnosu na univer¬ 
zalno Postojanje), budući da je Govor pojavnost Misli; a prva izgovorena 
reč je lehs Aor {Fiat Lux) u Postanju. 
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ci nastaju, dakle, silom tačke odozgo. To bi bilo ono što 
se odnosi na tajne tri vrhovna Sefirota 61 «. Zeleli smo da 
ovaj odlomak navedemo u celosti, u prkos njegovoj duži¬ 
ni, posto je, nezavisno ođ značaja koji ima po sebi, u mno¬ 
go neposrednijoj vezi sa predmetom ove studije nego što 
bi to na prvi pogled moglo da se pretpostavi. 

Ovu simboliku srne rova prostora imaćemo da primeni- 
mo u svemu onome što sledi, bilo sa »makrokosmiekog« 
stanovišta, kako smo činili do sada, bilo sa »mikrokosmič- 
kog« stanovišta. Trodimenzionalan krši obrazuje, geome¬ 
trijskim jezikom rečeno, jedan »koordinato! sistem« na koji 
može da se svede celokupan prostor; a prostor će ovde 
simbolizovati skup svih mogućnosti, bilo pojedinačnog 
bića, bilo univerzalnog Postojanja. Ovaj sistem čine tri ose, 
jedna vertikalna i đve horizontalne, koje predstavljaju iri 
upravna prečnika jedne neograničene sfere, i koje, čak i ne¬ 
zavisno od svih astronomskih razloga, možemo tla po sma¬ 
tramo kao da su usmerene ka šest stožernih tacakie u na¬ 
vedenom tekstu Klimenta Aleksandrijskog, gore i dole re¬ 
spektirao odgovaraju Zenitu i Nadiru, desno i levo Jugu i 
Severu, napred i nazad Istoku i Zapadu; ovo bi moglo da še 
potvrdi podudarnosću iskaza koje nalazimo u gotovo svim 
tradicijama. Može se takođe reci da vertikalna osa pred¬ 
stavlja polarnu osu, odnosno nepomičnu liniju koja spaja 
dva pola i oko koje sve stvari rotiraju; to je, dakle, glavna 
osa, dok su dve horizontalne ose tek sekundarne i od nje 
zavisne. Jedna od ove dve horizontalne ose, Severozapad- 
ua osa, mogla bi isto tako da se nazove prekretničkom, a 
druga, Istočnozapađna osa, mogla bi da se nazove ravno- 
dnevičkom osom, čime se uspostavlja veza sa astronom- 
skim gledištem, usled određene podudarnosti koja posto¬ 
ji između stožernih taćaka i faza godišnjeg ciklusa, podu¬ 
darnosti čije bi nas detaljno objašnjenje odvelo predaleko 
i boje, uostalom, ovde nije od važnosti, ali će bez sumnje 
naći svoje mesto u nekoj drugoj studiji 62 . 


^ ledeno u Ln Kabbaie juhe, t. I, str. 405-406. 

p 5 kbdu sa rečenim, mogla bi takođe da se navede aluzija koju sveti 
v. e Pravi tia simboliku smerova ili dimenzija prostoru, kada govori o 
III v ^ n ! i dubini ljubavi Isusa H ris ta« (Poslanica Efešanima, 

’ /■ su, u mesto šest, jasno navedena četiri pojma: prva dva re- 

njih tUn ° adgovara lu dvema horizontalnim osama, pri čemu je svaka ođ 
do u celini ; potonja dva odgovaraju dvema polovinama, gornjoj i 

' joj ^vertikalne ose. Razlog za ovu distinkciju u pogledu dve ju po lovi¬ 
nu/? er k^ ne °se, leži u tome što se one dovode u vezu sa dva različita 
đve ^ * SU U ^ CSnom smislu čak i suprotstavljeni, za razliku od toga, 

^ £ horizontalne ose dovode se u vezu sa jednim istim glinom, kao 

J će se videti u narednom poglavlju. 
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V Hinduistička teorija tri gane 

Pre nego što se zaputimo dalje, trebalo bi da se, u vezi 
s onim što je rečeno, prisetimo objašnjenja koja smo na 
drugom mestu več dali o hinduističkoj teoriji tri gunc 63 . 
Nije nam namera da u celini izlažemo ovu teoriju sa svim 
njenim načinima primene, već samo da damo sažet pre¬ 
gled onoga Što bi imalo veze sa našim predmetom. Tri gu- 
ne su svojstva ili sustastvena, osnovna i primordijalna od¬ 
ređenja bića, sagledanih u različitim stanjima njihove po¬ 
javnosti 64 : to nisu stanja, već opšti u slovi kojima su bića 
podređena, kojima su na neki način vezana 65 , i u kojima 
participiraju u neograničenom mnoštvu različitih razine- 
ra, u skladu sa kojima se hijerarhijski raspoređuju unutar 
celine »tri sveta« (Tribhuvana), odnosno svih stupnjeva 
univerzalnog Postojanja. 

Tri gune su: sattwa, saobraženost čistoj suštini Bića (Sat ), 
koja je istovetna svetlosti Spoznaje (Jnana) , simbolizova- 
noj sjajem nebeskih sfera koje predstavljaju superiorna 
stanja bića; m/as, nagon koji pođstiče ekspanziju biča u od¬ 
ređenom stanju, odnosno razvoj onih mogućnosti koje su 
prisutne na određenom nivou Postojanja; i konačno, ta¬ 
mas, mrak, izjednačen sa neznanjem (avldya) , tamni ko¬ 
ren bića, po smatranog u njegovim inferiornim stanjima. 
Ovo važi za sva pojavna stanja bića, ma kakva ona bila, ali, 
prirodno je da ova svojstva ili tendencije takođe mogu da 
se posmatraju i specifičnije, kroz vezu sa ljudskim stanjem: 
sattwa , uzlazna tendencija, uvek se odnosi na superiorna 
stanja, u zavisnosti od posebnog slanja koje je uzeto kao 
osnova ili polazna tačka ove hijerarhijske podele, dok ta¬ 
mas, silazna tendencija, odgovara stanjima koja su inferi¬ 
orna u odnosu na to posebno stanje; što se, pak, raj asa ti- 

6 5 Vide ti I ft tro dueti on generale a teiude des doctiincs hindoues, str. 231- 
-232 i LIIomme etson devenirselon le Vedanta, gl IV 

64 Tri gune su, u stvari, nerazdvojni od same Prakritr koja je »koren« 
{mula) univerzalne pojavnosti; oni, uostalom, počivaju u savršenoj rav¬ 
noteži unutar njene primordijalne neđiferenciranosti i svaka pojavnost 
bi predstavljala narušavanje te ravnoteže. 

65 U svom uobičajenom i doslovnom značenju reč gima znači »uže«; na 
isti način se pojmovi banđha i pasta, koji upravo označavaju »vezu«, pri- 
menjuju na sve pojedinačne L ograničavajuće ustave postojanja (upđdhik) 
koji specifičnije određuju neko Stanje ili vid pojavnosti. Trebalo bi, me¬ 
đutim, napomenuti da se reč guna uglavnom koristi za tetivu luka; ona 
bi, dakle, barem u određenom kontekstu, izražavala pojam »tenzije«: u 
različitim stupnjevima, a otuda, po analogiji, i pojam »vrednovanja«; ali, 
možda u njoj ne bi toliko trebalo čitati značenje »tenzije« koliko »ten¬ 
dencije«, koje mu je, uostalom, srodno, kao Što i same reči pokazuju, i 
koje najtačnije odgovara određenju tri gune. 
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če, on se odnosi na ovo potonje, budući da zauzima ine- 
đupoložaj između superiornih stanja i inferiornih stanja, 
kao da je određen jednom tendencijom koja nije ni uzla¬ 
zna ni silazna, već horizontalna; a, u đatom slučaju, to stanje 
je »svet čoveka« (manava-loka), odnosno nivo ili stupanj 
koji u univerzalnom Postojanju zauzima individualno ljud¬ 
sko stanje- Sada bez teškoća može da se uoči veza koju sve 
ovo ima sa simbolikom krsta, bilo da se ta simbolika sagle¬ 
dava sa čisto metafizičkog ili sa kosmoloŠkog stanovišta, i 
biio da njena primena zadire u »makrokosmički« ili »mi- 
krokosmički« poredak, U svakom od ovih slučajeva može¬ 
mo da kažemo kako rajas odgovara ma kojoj horizontalnoj 
liniji ili, radije, ako posmatramo trodimenzionalni krst, 
skupu dveju linija koje određuju horizontalnu ravan; ta¬ 
mas odgovara don jem delu vertikalne linije, odnosno onom 
koji se nalazi ispod te horizontalne ravni, a szttwa gornjem 
delu iste vertikalne linije, odnosno onom koji se nalazi iz¬ 
nad pomenute ravni, i koja na taj način deli na dve hemis¬ 
fere, gornju i donju, onu neograničenu sferu o kojoj smo 
ranije govorili. 

U jednom tekstu iz Veća, prikazano je kako se tri gunc 
pretapaju jedan u drugi, krećući se po uzlaznoj liniji: »Sve 
je bilo lamaš (pri nastanku pojavnosti, posmatrane kao da 
proishodi iz primordijalne nediferenciranosti Praknti). On 
je (odnosno, Vrhovni Brahma) zapovedio da usledi pro- 
mena, i tamas je poprimila boju (odnosno, prirodu) 66 od 
rajasa (posrednika između tame i svetlosti); a rajas , pošto 
je iznova primio zapovest, zaogrnuo je prirodu sattwom.« 
Ako zamislimo da je trodimenzionalan krst iscrtan polaze¬ 
ći od središta jedne sfere, onako kako smo to već činili, a 
kako čeino i nadalje često imati prilike da činimo, preta¬ 
panje tama sa u rajas moglo bi da sc predstavi kao iscrta- 
vanje donje polovine ove sfere, od jednog pola đo elcvaio- 
ra > a °no rajasa u sattrvu kao iscrtavanje gornje polovine 
iste sfere, od ekvatora do drugog pola. Ravan ekvatora, uze¬ 
ta kao horizontalna, predstavlja tada, kao što smo rekli, ni- 
v ° ekspanzije rajasa , dok tamas i sattwa respektivno teže 


66 


^ v ama, koja doslovno znači »boja«, a uopštenije »svojstvo«, kori- 
I>i ^ ana ^°S n ° da bi odredila prirodo ili suštinu nekog načela ili nekog 
otuda i njena upotreba u značenju »kaste«, pošto institucija kasti, 
d^f eC 7 ria u SVOm dubljem značenju, suštinski izražava raznolikost priro- 
j Sl< ^ s tvenih različitim ljudskim osobama (videti Inttoductiongčnera- 
doctnneshinđoueSj 3. deo, gl. Vi) r Osim toga. što se sa- 
guna tiče, oni su zaista predstavljeni simboličkim bojama: tamas cr- 
3 °a 7 ^ tTvenom t sattwa belom {Chhdndogya Upanlshad, 6. Prapathaka, 
_ i , shinti 1; upor. A morite spiiitutelle et pouvoir tempom l 2. izđ., 

si IX str. 53), 
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ka dva pola, krajevima vertikalne ose 67 . Konačno, tačka iz 
koje je zapoveđeno pretvaranje tumasa. u rajas, a potom 
ono rajasa u sattwu, jeste samo središte sfere, u šta neposre¬ 
dno možemo da se uverimo ako se prisetimo razmatranja 
izloženih u prethodnom poglavlju 68 ; u produžetku ćemo, 
uostalom, imati prilike da to još iscrpnije objasnimo 69 . 

Ovo bi podjednako moglo da se primcni kako na ćelo- 
kupnost stupnjeva univerzalnog Postojanja, tako i na ćelo- 
kupnost stanja ma kog bića; uvek postoji potpuni sklad iz¬ 
među ova dva slučaja, pošto se svako stanje nekog bića raz¬ 
vija, u opsegu za koji je sposobno (a koji je neograničen), 
na određenom stupnju Postojanja. Osim toga, iz ovoga bi 
mogli da se izvedu i neki specifičniji načini primene, a na¬ 
ročito nakosmološkom planu, u oblasti elemenata; ali, po¬ 
što teorija elemenata ne spada u predmet našeg trenutnog 
izlaganja, poželjnije je da sve što se nje tiče sačuvamo za 
neku drugu studiju u kojoj bismo želeli da istražimo uslo- 
ve telesnog postojanja* 

VL Jedinstvo komplementarnosti 

Sada bi trebalo da razmotrimo, makar i u sažetom vi¬ 
du, još jedan aspekt simbolike krsta, koji je možda i najvi¬ 
še poznat, premda se, barem na prvi pogled, čini da nije 
tako neposredno povezan sa svim onim što smo do sada 
saznali: namera nam je da govorimo o krstu kao simbolu 
jedinstva komplementarnosti. U tom cilju, zadovolji ćemo 
se da krst posmatramo, kao što se najčešće i čini, u njego¬ 
vom dvođimenzionalnoin obliku; uostalom, da bismo se 
odatle vratili trodimenzionalnom obliku, biće dovoljno da 
uočimo kako jedina horizontalna prava može da se posma- 
tra kao projekcija čitave horizontalne ravni na zamišljenu 
vertikalnu ravan u kojoj je slika iscrtana. Pošto je to učinje¬ 
no, za vertikalnu liniju može da se smatra da predstavlja 
aktivno načelo, a horizontalna linija pasivno načelo. Ova 
dva načela su takođe respektivno označena, po analogiji 

67 Čini nam .se đa ova simbolika u dovoljnoj meri raspetljava i opravdava 
sliko »tetive Luka« koja je, kao što smo rekli, uključena u značenje pojma 
guna. 

6s Na ovu ulogu Načela, kako u svetu tako i u svakom biću, odnosi se iz¬ 
raz »unutrašnji upravitelj« (antar-fatn ?): on upravlja svim stvarima iznu¬ 
tra, dok sam obitava na mj unutrašnji) em mestu, koje je središte (videti 
L 7foni me et san đevenir seion Je VSdinta, gl. XIV 3. izd.}. 

69 O ovom istom tekstu, iz ugla izlaganja sheme uređenja »tri sveta«, a u 
sagi as nos U sa tri gunc, vide ti L 'ćsoteiisme de Dante (Danteov ezotčfl- 
2nm, gl. VI). 
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sa ljudskim rodom, kao muško i žensko; ako ih shvatimo 
u njihovom najširem značenju, Što če reći, u odnosu pre¬ 
ma celokupnoj univerzalnoj pojavnosti, ona su ta kojima 
hinduistička doktrina daje imena Purushz i Fratri Ov- 
de ne bismo želeli da ponovo započinjemo ili razvijamo 
raspravu koju bi mogli da podstaknu odnosi između ova 
dva načela, već samo da ukažemo kako, suprotno očeki¬ 
vanjima, postoji određena veza između ovakvog značenja 
krsta i onog koje smo nazvali njegovim metafizičkim zna¬ 
čenjem. 

Odmah ćemo reći, sa namerom da se kasnije tome vra¬ 
timo na nešto eksplicitniji način, kako ova veza proisho¬ 
di iz odnosa koji, u metafizičkoj simbolici krsta, postoji iz¬ 
među vertikalne ose i horizontalne ravni. Trebalo bi ima¬ 
ti na umu da pojmovi poput aktivnog i pasivnog, ili njihovih 
ekvivalenata, imaju značenje tek jedan u odnosu na dru¬ 
gi, jer komplementarnost suštinski pretpostavlja uzajam¬ 
nost dvaju pojmova. Budući tako, očigledno je đa kom¬ 
plementarnost poput one aktivnog i pasivnog može da se 
sagleda na različitim stupnjevima, tako da če isti pojam 
moći da igra aktivnu ili pasivnu ulogu, u zavisnosti ođ to¬ 
ga prema čemu tu ulogu igra; ali, u svim slučajevima uvek 
će moći da se kaže kako je u nekom odnosu aktivan po¬ 
jam, unutar svog reda, analogan Purushi\ a pasivan pojam 
analogan PrakritL A videćemo iz onoga što sledi kako je 
vertikalna osa, koja povezuje sva stanja bića prolazeći kroz 
njihova respektivna središta, mesto pojavnosti onoga što 
dalekoistočna tradicija naziva »Aktivnošću Neba«, a što je 
upravo »ne-delatno« delanje Purushe, kojim se u Prakri- 
ti izazivaju nastajanja koja odgovaraju svim mogućnosti¬ 
ma pojavnosti* Što se horizontalne ravni tiče, videćemo 
tla ona obrazuje »ravan odraza«, simbolički predstavljenu 
kao »površinu voda«, a poznato je da su »Vođe«, u svim 
tradicijama, simbol Prakriti ili »univerzalne pasivnosti« 71 . 
Pravo govoreći, pošto ova ravan predstavlja određen stu¬ 
panj postojanja (a na isti način bi mogla da se po smatra 
ma koja od horizontalnih ravni koje odgovaraju neogra¬ 
ničenom mnoštvu pojavnih stanja), ona se ne poistoveču- 
jc sa samom Prakriti, već sa nečim što je već određeno iz- 
v esnim skupom posebnih uslova postojanja (onim koji 
određuju jedan svet), i što u relativnom smislu igra ulogu 
PraknU\ n a odre đeno m nivo u u nu tar c el i ne unive rzal ne 
Pojavnosti. 


70 

71 


N'ideti 1 ’Homme et son dcvenirselon le Vcdinta, gl, LV 
VUIeti ihid., gl, V 
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Trebalo bi takođe da razjasnimo još jedno pitanje, ko¬ 
je je neposredno vezano za razmatranje »Univerzalnog Čo- 
veka«: prethodno smo za njega rekli da je sačinjen od kom¬ 
pleksa »Adam-Eva«, a na drugom rnestu smo pomenuli da 
par Purusha-Prakriti, kako po odnosu prema čitavoj pojav¬ 
nosti, tako, još posebnije, po odnosu prema jednom od¬ 
ređenom stanju bića, može da se posmatra kao ekvivalent 
»Univerzalnog Čoveka« 72 . Prema ovom stanovištu, jedin¬ 
stvo komplementarnosti bi imalo da bude shvaćeno kao 
da se njime uspostavlja primordijalni »Androgin« o kome 
govore sve tradicije. Ne zadržavajući se duže na ovom pi¬ 
tanju, možemo samo da kažemo kako bi ovo trebalo shva¬ 
titi kao da bi, pri potpunom ostvarenju bića, komplemen¬ 
tarnosti zaista imale da budu u savršenoj ravnoteži, bez ika¬ 
kve prevage jedne nad drugom, S druge sirane, trebala bi 
imati u vidu da se ovom »Androginu« u simbolici najčešće 
pridaje sferan oblik 73 , koji je od svih najmanje diferenci¬ 
ran, pošto se podjednako rasprostire u svim smerovima, i 
koji su pitagorejci smatrali za najsavršeniji oblik i sliku uni¬ 
verzalne celovitosti 74 . Da bi mogla da na ovaj način poslu¬ 
ži kao predstava o celovitosti, sfera, kao što smo, uostalom, 
već rekli, mora da bude neograničena kao i ose koje obra¬ 
zuju krst, i koje predstavljaju tri upravna prečnika te sfe¬ 
re, Drugim reČima, sfera se, budući da je nastala samim zra¬ 
čenjem svog središta, nikada ne zatvara, pošto je ovo zračenje 
neograničeno i ispunjava čitav prostor nizom koncentrič¬ 
nih talasa, od kojih svaki ponovo proizvodi đve faze, zgu¬ 
šnjavani a i širenja, one početne vibracije 75 . Ove dve faze 


72 Ibiđ., gl. rv 

73 [j ve2 j ovim, poznat je govor koji Platon, u Gozbi\ pripisuje Ariš to- 
fenu, i kojem većina modernih komentatora nepravedno odriče, inače 
očiglednu, simboličku vređnost. Nešto sasvim slično otkrivamo u jednom 
aspektu simbolike dalekoistočnog yina i j'anga, o Čemu će biti reći kasnije. 

74 Od svih linija iste duzine, kružnica obuhvata najveću površinu, dok na 
isti način, od tela lste površine, sfera ima najveću zapreminu; sa čisto ma¬ 
tematičkog stanovišta, to je razlog što su ovi oblici bili smatrani hajsavr- 
šenijinv Lajhnic je bio podstaknut ovom idejom pri koncipiranju »naj¬ 
boljeg od svih svetova«, koji je definisao kao onaj koji, u neograničenom 
mnoštvu svih mogućih svetova, obuhvata najveći deo bića ili pozitivnog 
realiteta; ali, njegova primena ovakve ideje je, kao što smo već pokazali, 
lišena svakog pravog metafizičkog značenja. 

75 Ovaj svetiosni sfemi oblik, neograničen i nepatvoren, sa svojim naiz- 
memčnim zgušnjavanjem i Širenjem (koji su sukcesivni sa stanovišta po¬ 
javnosti, dok su u stvarnosti jednovremeni u »večnoj sadašnjosti«), u 
islamskom ezoterizmu se javlja u formi tuh muhammedipt, to je ona op- 
šta forma »Univerzalnog Čoveka« koju je Bog naložio anđelima da obo¬ 
žavaju, kao Što je prethodno bilo rečeno; a sagledavanje te iste forme či¬ 
ni sastavni deo jednog od stupnjeva Islamske inicijacije. 
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su uostalom, i same jedan od izraza komplementarnosti 76 . 
Ako ih, pak, oslobađajući se posebnih uslova koji su svoj¬ 
stveni pojavnosti (u sukcesivnom vidu), sagledamo jedno- 
vremeno, one se jedna sa drugom uravnotežuju, tako da 
se njihovo sjedinjenje u stvarnosti izjednačava sa prvot¬ 
nom nepromenljivošću, kao što i skup pojedinačnih ne¬ 
ravnoteža od kojih je sačinjena čitava pojavnost, uvek i bez 
izuzetka uspostavlja opštu ravnotežu. 

Konačno, da damo i slcdeču napomenu koja je takođe 
bitna: prethodno smo rekli kako pojmovi aktivnog i pasiv¬ 
nog , budući da iskazuju tek jedan odnos, mogu da se pri- 
mene na različitim stupnjevima; otuda proizlazi da bismo, 
kod trodimenzionalnog krsta, gde se vertikalna osa i hori¬ 
zontalna ravan nalaze u tom odnosu aktivnog i pasivnog, 
isti odnos mogli da zamislimo i između dve horizontalne 
ose, ili između onoga što bi one respektirao predstavljale, 
U tom slučaju, ako se i dalje držimo simboličke podudar¬ 
nosti od koje smo i pošli, mogli bismo da kažemo kako je, 
premda su obe ove ose u stvarnosti horizontalne, jedna od 
njih, koja ima aktivnu ulogu, relativno vertikalna u odnosu 
na drugu. Tako, na primer, ako ove dve ose respektirao 
posmatramo kao osu ravnodnevice i osu prekretnice, kao 
što smo ranije izložili, a u skladu sa simbolikom godišnjeg 
ciklusa, mogli bismo još da kažemo da je osa ravnodnevi¬ 
ce relativno vertikalna u odnosu na osu prekretnice, tako 
da u horizontalnoj ravni igra ulogu polarne ose (Severo- 
zapadne ose), dok osa prekretnice igra ulogu ekvatorijal¬ 
ne ose (Istočnozapadne ose) 77 . Horizontalan krst tako, u 
svojoj ravni, preslikava odnose analogne onima koje iska¬ 
zuje vertikalan krst; pa bismo, ako se ovde vratimo meta¬ 
fizičkoj simbolici do koje nam je najviše stalo, isto tako mo 
gli da kažemo kako integrisanje ljudskog stanja, predstav¬ 
ljeno horizontalnim krstom, daje, u redu postojanja na koji 
se odnosi, sliku potpunog ostvarenja biča, predstavljenu 
verti kal ni m krs tom 78 , 


Prethodno snio napomenuli da se, u hinduističkoj tradiciji, ovo iska- 
kroz simboliku reći Hamsa. U pojedinim tantričkim tekstovima, ta- 
0 e se susreće reč aha, koja simboliku je jedinstvo Shivei Shakti, respek- 
^ no predstavljenih prvim i poslednjim slovom sanskritske azbuke (kao 
s 0 u hebrejskoj reČci eth, alcph i timu predstavljaju »esenciju« i »sup- 
stančiju« jednog biča) 

77 Ovn 

- . A napomena naročitu primenu nalazi u simbolici swastžke, o čemu 
ce šireći kasnije 

78 x T . 

jj. s komplementamošću, skrenućemo pažnju i na to da se, u simbo- 
^ arapske azbuke, prv r a dva slova, alifi ha, respektivno posmatraju kao 
kal^ 0 ^i muško i kao pasivno ili žensko; budući da je oblik prvog verti- 
a drugog horizontalan, njihov spoj obrazuje krst. $ druge strane, 
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VII Razrešenje suprotnosti 

U prethodnom poglavlju govorili smo o komplemen¬ 
tarnostima, a ne o protivnostima; bitno je da ova dva poj¬ 
ma ne izjednačimo, kao što se ponekad neosnovano čini, 
i da komplementarizam ne shvatimo kao suprotnost. Izve- 
snoj koniuziji u tom pogledu može da doprinese okolnost 
da se ponekad iste stvari čine suprotnim ili komplemen¬ 
tarnim, u zavisnosti od ugla posmatranja; u takvom sluča¬ 
ju, uvek se može reći da suprotnost odgovara inferiorni¬ 
jem ili površnijem uglu gledanja, dok komplementarizam, 
unutar koga je ova suprotnost na izvestan način izmirena 
i već razrešena, samim tim odgovara jednom uzvišen i j em 
ili dubljem uglu gledanja, kao što smo objasnili na drugom 
mestu 79 . Prvotno jedinstvo u stvari zahteva da ne bude ne- 


pošro brojčana vrednost ovih slova respektivno iznosi 1 i 2, ona se podu* 
dara sa pitagorejskom aritmetičkom simbolikom, prema kojoj je »mona- 
da« muška, a »diada« ženska; Ista usklađenost se, uostalom, može otkri¬ 
ti i u drugim tradicijama, na primer, u dalekoistočnoj tradiciji, gđe je, u 
crtežu gu4 ili Fu Ksijevih »trigrama «yzng muško načelo, prikazano pu¬ 
nom linijom, a yin, žensko načelo, prelomljenom linijom (ili, radije, preki¬ 
nutom u sredini); ovi simboli, nazvani »dva određenja«, respektivno upu¬ 
ćuju na pojmove jedinstva i dvojnosti; po sebi se razume da bi, kao i u 
samom Pitagorejstvu, ovo trebalo shvatiti u sasvim drugačijem znače nj u 
od prostog sistema »brojanja« kakav je Lajbnie pretpostavio da je u tome 
otkrio (videti Orient et Occident 2, izd. str, 64-70). Na jedan uopšten na¬ 
čin, prema Yifingu, neparni brojevi odgovaraju }angu, a parni brojevi 
yimt, čini se da pitagorejski pojam parnog i neparnog takođe može đa se 
otkrije u onome što Platon naziva »istim« i »drugim«, a koji respektivno 
odgovaraju jedinstvu i dvojnosti, posmatranim isključivo u pojavnom sve¬ 
tu, U kineskom računanju, krst predstavlja broj 10 (rimska brojka X je, 
uostalom, samo drugačije postavljen krst); u čemu bi moglo da se vidi 
upućivanje na odnos između dekade i četvorsiva: 1 + 2 + 3 + 4=10, 
odnos koji je takođe bio prikazan pitagorejski ni Tetatktisom. I zaista, pre¬ 
ma suglasnosti geometrijskih slika sa brojevima, krst prirodno predstavlja 
Četvorstvo; tačnije, predstavlja ga u njegovom dinamičkom riđu, dok ga kva¬ 
drat predstavlja u statičkom vidu. Odnos između ova dva aspekta iskazan 
je hermciičkim problemom »kvadrature kruga« ili, prema trodimenzio¬ 
nalnoj geometrijskoj simbolici, odnosom između sfere i kocke, na koji 
smo več imali prilike da načinimo aluziju povodom slika »Zemaljskog Ra¬ 
ja« i »Nebeskog Je rusa l i ma« {Le Roi đu Monde, gt. XI). Na kraju, naporne- 
nućemo još u vezi sa ovim kako u broju 10, đve brojke, 1 i 0, takođe respek¬ 
tivno odgovaraju aktivnom i pasivnom, predstavljenim kao centar i kru¬ 
žnica u jednoj drugoj simbolici, koja, uostalom, može da se poveže sa 
simbolikom krsta, ako se uoči da je centar trag vertikalne ose na horizontal¬ 
noj ravni, na kojoj bi onda trebalo zamisliti postavljenu kružnicu, koja će 
predstavljati ekspanziju u istoj ravni jednog od koncentričnih talasa u čijem 
smeru kretanja se ona i vrši; kružnica sa tačkom u sredini, slika dekade, 
istovremeno je 1 simbol cikličkog savršenstva, drugim rečima, potpunog 
ostvarenja mogućnosti koje su obuhvaćene jednim stanjem postojanja. 

79 La crise du Monde moderne (Kriza modernog sveta, gl. III, str, 43-44, 
2. izđ.) 
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pomirljivih suprotnosti 80 . Dakle, ukoliko je tačno da su¬ 
protnost između dva pojma postoji u spoljnom vitlu i po¬ 
suđuje relativan realitet na određenom nivou postojanja, 
ta suprotnost bi trebalo da kao takva iščezne i da se sklad¬ 
no razreši, sintezom ili integrisanjem, pri prelasku na su¬ 
periorni nivo. Tvrditi da se to ne dešava, značilo bi uvesti 
neravnotežu čak i u sam prvotni poredak, premda, kao Što 
smo ranije rekli, sve neravnoteže koje sačinjavaju elemen¬ 
ti pojavnosti, posmatrani »distinktivno«, nužno doprino¬ 
se opštoj ravnoteži, koju ništa ne može da naruši ili uništi. 
Pa i sam komplementarizam, koji je još uvek đvojstvo, mo¬ 
ra da se u izvesnoj meri povuče pred jedinstvom, a njego¬ 
va dva pojma uravnoteže i u neku ruku neutrališu, obje¬ 
dinjujući se sve dok se neraskiđivo ne stope u primordijal- 
n oj nedifer e nc i rano sti. 

Slika krsta ovđe može da bude od pomoći da bi se shva¬ 
tila razlika koja postoji između komplementarizma i su¬ 
protnosti: viđeli smo da vertikalu i horizontalu možemo 
da zamislimo kao da predstavljaju dva komplementarna 
pojma; ali, očito je da se ne može reći kako postoji suprot¬ 
nost između vertikalnog i horizontalnog smera. Ono što 
na istoj slici jasno predstavlja suprotnost, jesu protivni sme- 
rovi dveju polupravih koje polaze iz središta i koje pred¬ 
stavljaju đve polovine jedne iste ose, ma koja osa to bila; 
suprotnost, dakle, može podjednako da se otkrije, kako 
unutar vertikalnog, tako i unutar horizontalnog smera. Na 
taj način ćemo, u dvođimenzionalnom vertikalnom krstu, 
dobiti dva para suprotnih pojmova koji obrazuju četvor¬ 
stvo; isti slučaj imaćemo kod horizontalnog krsta, čija jed¬ 
na osa može da se posmatra kao relativno vertikalna, dru¬ 
gim rečima, kao da igra ulogu vertikalne ose u odnosu na 
drugu, kao što smo objasnili na kraju prethodnog poglav¬ 
lja, Ako se dve slike objedine u sliku trodimenzionalnog 
krsta, dobij amo tri para suprotnih pojmova, kao što smo 
prethodno vkleli u izlaganju o smerovima prostora i sto¬ 
žernim tačkama. Trebalo bi imati na umu kako bi jednu od 
n ^J0pštije poznatih četvornih suprotnosti, onu elemenata 
i čulnih svojstava koja im odgovaraju, trebalo postaviti na 
orizontalni krst, U tom slučaju, naime, radilo bi se isklju- 
iV ° ° uspostavljanju telesnog sveta, koji je Čitav smešten 
Ua istom stupnju Postojanja i predstavlja tek njegov veo- 
ograničen deo. Isto se dešava i kada posmatramo samo 
četiri stožerne tačke, koje se tada javljaju kao strane ze- 
šo"p::~-“ - 

ko" ^ me> »dualizam«, bilo da je teološke prirode, kao onaj 
Se PUplsuj^ manihejcima, ili filozofske prirode, kao Dekartov, pred- 
Ijednu iz osnove pogrešnu koncepciju. 
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maijskog sveta, simbolički predstavljene horizontalnom 
ravni T dok Zeniti Nađir, suprotstavljeni na vertikalnoj osi 
odgovaraju usmerenju ka svetovima koji su, respektivno, 
superiorni i inferiorni u odnosu na taj zemaljski svet. Vide- 
li smo da isto važi i za dvostruku suprotnost ravnođnevice 
i prekretnice, što je takođe lako shvatljivo, pošto je verti¬ 
kalna osa, ostajući fiksna i nepokretna dok sve stvari roti¬ 
raju oko nje, očigledno nezavisna od cikličnih promena, 
kojima na izvestan način upravlja samom svojom nepokret¬ 
no šću, kao neka čulna predstava prvotne nepromenljivo- 
sti 81 . Ukoliko, pak, posmatramo samo horizontalni krst, 
vertikalna osa je na njemu predstavljena samom središnjom 
tačkom, koja je mesto gde se ona susreće sa horizontal¬ 
nom ravni. Na taj način, svaka horizontalna ravan, simbo- 
lizujući ma koje stanje ili stupanj Postojanja, poseduje u 
toj tački koja bi mogla da se nazove njenim središtem (po¬ 
što je izvorište koorđinatnog sistema sa kojim se svaka tać* 
ka u ravni može dovesti u vezu) istu sliku nepromenljivo- 
sti. Ako se, naprimer, ovo primeni na teoriju elemenata ie- 
lesnog sveta, središte će odgovarati petom elementu, 
odnosno etru 82 , koji je u stvarnosti prva od svih po redu 
nastanka, onaj iz kojeg svi ostali proishođe naizmeničnim 
diferencijacijama, i koji u sebi objedinjuje sve suprotstav¬ 
ljene kvalitete, svojstvene ostalim elementima, u jedno 
stanje nediferenciranosti i savršene harmonije, koja unu¬ 
tar svog reda odgovara prvotnoj nepojavnosti 83 . 

Središte krsta je, dakle, tačka u kojoj se izmiruju i raz* 
rešavaju sve suprotnosti: u toj tački se uspostavlja sinteza 
svih oprečnih pojmova, koji su, doduše, u distinktivnom 
vidu oprečni samo sa spoljaŠnjih i pojedinačnih spoznaj¬ 
nih stanovišta. Ova središnja tačka odgovara onome što 
islamski ezoterizam označava kao »božansko stanište«, a 
koje »objedinjuje razlike i protivrečnosti« (al-magđm ah 
-Halu] huwa/nagom ijtimfi ad-dkIđefn) M \ to je ono što da- 

81 To je Aristotelov »nepokretni pokretač«, o kome smo na drugim me- 
stima već imali prilike da damo brojne napomene. 

82 To je »kvintesencija« (ginnta essentia) alhemičara, koja se ponekad, u 
središtu krsta elemenata, predstavlja simbolom poput zvczčc sa pet kra¬ 
kova ili cvata sa pet latica. Kaže se, takođe, kako etar poseduje »petoslai¬ 
ku prirodu«; to bi se odnosilo na erar posmatran po sebi, kao načelo osta¬ 
la četiri elementa. 

83 Ovo je razlog što je naziv etra podesan za primenu u prenosnom zna¬ 
čenju koje smo ranije pomenuii; on se tada simbolički uzima kao nazna¬ 
ka samog prvotnog stanja. 

Oo ovog »staništa« ili stupnja pravog ostvarenja bića stiže se putem a/- 
-fane, odnosno, »utrnučem« svoga »ja« povratkom u »primordijalno 
stanje«; ovo »utrnuče« nije bez sličnosti, čak i u doslovnom značenju re- 
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lekoistočna tradicija, sa svoje strane, naziva »Nepromen- 
jjivim Središtem« (zhong-rong ), koje je mesto potpune 
ravnoteže, predstavljeno kao središte »kosmičkog točka« 85 , 
i koje je, istovremeno, tačka u kojoj se neposredno odra¬ 
žava »Aktivnost Neba« 86 . Ovo središte upravlja svim stva¬ 
rima svojim »ne-delatnim delanjem« (wciwu \vei), koje, 
premda nepojavno ili, radije, upravo time što je nepojav- 
n o, predstavlja u stvarnosti sveukupnost delanja, jer je svoj¬ 
stvo Načela iz koga proishođe sva pojedinačna delanja; to 
je ono što Lao-ce izražava sledećim recima: »Načelo je uvek 
ne-delatno, pa ipak je njime sve nastalo« 87 . 

Pravi mudrac je, po taoisLičkoj doktrini, onaj koji je do- 
speo do središnje tačke i koji u njoj počiva u neraskidivom 
jedinstvu sa Načelom, deleči sa njim njegovu nepromen- 
ljivost i podražavajući njegovo »ne-delatno delanje«: »Onaj 
ko je postigao savršenu prazninu«, kaže dalje Lao Ce, »upor¬ 
no se drži mirovanja. Vratiti se korenu (odnosno, Načelu, 
koje je u isti mah prvobitni uzrok i krajnja svrha svih bi¬ 
ća) 88 , znači uči u stanje mirovanja« 89 . »Praznina« o kojoj 
je ovde reč je potpuna nevezanost u odnosu na sve pojav¬ 
ne, prolazne i sporedne stvari 90 , nevezanost kojom biče iz¬ 
miče promenama »toka formi«, smenjivanju stanja »živo¬ 
ta« i »smrti«, »sabiranja« i »rasipanja« 91 , krećući se od ru¬ 
ba »kosmičkog točka« ka njegovom središtu koje je i samo 
označeno kao »praznina (nepojavno) koja objedinjuje pa- 


ći koja ga opisuje, sa Nirvanom hinduističke tradicije. S one strane al-Šk* 
ne nalazi se još fanđal-fanai, »utrnućc utrnuća«, koje na isti način odgo¬ 
vara Psranin^ani (videti VHomme et soii devenir sclon le VSddnta, gl. XI- 
II, 3-izd.). U izvesnom smislu, prelaz iz jednog od ovih stupnjeva u dru¬ 
gi dovodi se u vezu sa poistovećenjem središta jednog stanja bića sa 
središtem celovitog bića. a u skladu sa onim što će kasnije biti objašnjeno, 

^ideti ie Rot du Monde, gl. H IV i L’ćsoterismc de Dante, 5. izd,. el 
VIII, str, 65. 


Konfucijanlzam primenjuje »Nepromenljlvo Središte« na društveni 
poredak, dok njegovo čisto metafizičko značenje izlaže taoizam. 

D *° đe/wg f XXXVII, 

SB R .. 

Cc doslovno »Put«, koja označava Načelo, predstavljena je ide- 
^sramom koji objedinjuje znakove za glavu i stopala, sto odgovara sim- 

u omege u zapadnim tradicijama. 

Dao de /ing, XVI 
90 Ov- 

^ ncv 5 zanost ) e identična al-Ians\ mogli bismo takođe da se pozo- 
Un ° na u ^ en l c Bhagavad-Gite o ravnodušnosti prema plodovima de- 
dela , ravxi0c ^ u ^ rio Sti kojom biće izmiče beskrajnom lancu posledica tog 
želi t0 ^delanje lišeno želje« {nishkđma karma), dok je »delanje sa 
^ m« (sakfona karma) delanje vršeno u dlju sricanja njegovih plodova, 

Aristotel, u sličnom značenju, koristi reci »stvaranje« i »raspadanje«. 
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oke i od njih čini točak« 92 . »Mir u praznini«, kaže Li Ce f »je 
neobjašnjivo stanje; ono se ne daje niti uzima; dogodi se 
da se u njemu nađemo« 93 . Ovaj »mir u praznini« je »Veli¬ 
ki Mir« islamskog ezoterizma 94 , koji se na arapskom nazh 
va as-sakina, imenom koje ga izjednačava sa hebrejskom 
Shekinah, što će reći, sa »božanskim prisustvom« u sredi¬ 
štu bića, koje je simbolički predstavljeno srcem u svim tradi¬ 
cijama 95 ; a to »božansko prisustvo« je već uslovljeno jedin¬ 
stvom sa Načelom, koje može da se ostvari jedino u samom 
središtu bića. »Onome ko obitava u nepojavnom pojavlju¬ 
ju se sva bića.. . Sjedinjen sa načelom, on je, kroz njega, sje¬ 
dinjen sa svim bićima. Sjedinjen sa Načelom, on sve spozna¬ 
je u superiornom i opštem značenju, i ne služi se vise svojim 
različitim čulima da bi spoznao ono što je sitno i pojedi¬ 
načno. Pravo značenje stvari je nevidljivo, neopipl jivo , neo¬ 
bjašnjivo i neodredivo. Jedino duh koji je postigao stanje 
savršene jednostavnosti može da ga dosegne u dubokoj 
kon t emplaci j i«- 96 . 

92 Dao de iing } XI. Najjednostavnija slika točka je kružnica koja je krstom 
podeljena na četiri jednaka dela; osim ovog točka sa četiri paoke, forme 
koje su najzastupljenije u simbolici svih naroda su točkovi sa šest i osam 
pao ka; prirodno, svaki od ovih brojeva pridodaje opštem značenju toč¬ 
ka neku posebnu odliku. Osmo ugaona slika osam gua ili »trigrama« Fu 
Ksija. koji je jedan od osnovnih simbola dalekoistočne tradicije, odgova¬ 
ra u izvesnom smislu točku sa osam paoka, kao i lotosu sa osam latica 0 
drevnim tradicijama Srednje Amerike, simbol sveta je uvek predstavljen 
kružnicom u koju je upisan krst. 

93 Lie Zi, gl, I. Tekstove Li Cea i Čuang Cea navodimo prema prevodu R.P 
leona VIgera. 

94 To je, takođe, Paxprofunda u rozenkrojcerskoj tradiciji. 

95 Vicfeti UHosnme ct son devenir seion le Vedđnta, gl, XIII, 3 , izd,. i Le 
Roi du Monde , gl. III. Rečeno je da Alah »spušta Mir u srca veru ih« (/už¬ 
iva allezianzala as-saktna ft quldb nkniCiminin) ; a hebrejska Raba Ja govo¬ 
ri potpuno istu stvar: » Shckinah nosi to ime«, kaže hebrejista Luis Kapel, 
»zato što obitava {skakati) u srcu vernih, a lo obitavanje je bilo simbolič¬ 
ki predstavljeno Tabernaklorn (tnishkan) u kome se smatralo da prebiva 
Bog« {Critica sa era f str. 311, amsterdamsko izdanje, 1689; naveo MP. VI- 
lio, La Kabbalejuive } t. 1 str. 493). Jedva da je potrebno naglasiti kako se 
»spuštanje« »Mira« u srca vernih odigrava po vertikalnoj osi: to je mani¬ 
festacija »Aktivnosti Neba«. Videti takođe, s druge strane, učenje hindu¬ 
ističke doktrine 0 obitavanju Brahme, simbolizovanog etrom, unutar sr¬ 
ca, odnosno, u životnom središtu ljudskog bića (L’Homme et son deve 
nir seion le Vedđnta, gl, III). 

9 ^ Lie Zi, gl. IV Na ovom primeru se može sagledali sva razlika koja po¬ 
stoji između transcendenine spoznaje jednog mudraca i običnog ili »pro¬ 
fanog« znanja; aluzije na »jednostavnost«, koja je izraz objedinjavanja 
svih moči jednog biča i na koju se gleda kao na naznaku »primordijalnog 
stanja«, česte su u taoizmu. Na isti način, u hinduističkoj doktrini, stanje 
»dciinjstva« (balya)^ shvaćeno u duhovnom smislu, smatra se prcduslo- 
vom za sličan je prave spoznaje (videti L ’Homme et son devenir seion le 
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postavljen u središtu »kosmičkog točka«, pravi mudrac 
ga neprimetno pokreće 97 samim svojim prisustvom, ne su- 
delujući u njegovom kretanju i ne poklanjajući pažnju vr¬ 
šenju ma koje delatnosti: »Savršenstvo se ispoljava kroz 
ravnodušnost (nevezanost) višeg čoveka, koji pušta ko- 
smiČki točak da se nesmetano okreče« 98 . Ta potpuna ne¬ 
vezanost čini ga gospodarem svih stvari, jer, budući da je 
prevazišao sve suprotnosti vezane za mnoštvo, ne može ni¬ 
čim više da bude ugrožen: »On je postigao savršenu smi¬ 
renost; život i smrt su mu podjednako nevažni, i propast 
vaseljene (pojavnog) ne bi u njemu izazvala nikakvu uzru- 
janost". Dugotrajnim preispitivanjem, on je stigao do ne- 
promenljive istine, do spoznaje jedinog univerzalnog Na¬ 
čela. On pušta sva bića da žive u skladu sa svojom sudbi¬ 
nom, a sam se zadržava u nepomičnom središtu svih 
sudbina. 100 Spoljni znak ovog unutrašnjeg stanja je nepo¬ 
kolebljivost. Ali, ne ona kakvu srećemo kod junaka koji, 
željan slave, sam juriša na armiju spremnu za bitku, već ne¬ 
pokolebljivost duha koji, superioran u odnosu na nebo, 
zemlju i sva bića 101 , nastanjuje jedno telo do kojeg mu ni- 


Vedanta, gl. XXIII, 3- izd,). U vezi sa ovim, mogli bismo da se prisetimo 
sličnih reci koje se nalaze ujevanđelju: »Koji ne primi carstva Božijega 
kao dijete, neće uči u njega« (Luka, XVIII, 17); »Što si ovo sakrio od pre- 
mudrijeh i razumnijeh a kazao si prostima« (Matej, XI, 25; Luka, X, 21). 
Središnje me sto kojim se ostvaruje veza sa superiornim ili »nebeskim« 
stanjima su »uska vrata« jevanđeiskc simbolike; »bogati« koji kroz njih 
ne mogu da prođu su biča vezana za mnoštvo i, stoga, nesposobna da se 
izdignu od dlstinktivne do objedinjene spoznaje. »Siromaštvo duha«, ko¬ 
je predstavlja nevezanost za pojavno, ovde se javlja kao drugi simbol, isto¬ 
značan »detinjstvu«: »Blago siromašnima duhom, jer je njihovo carstvo 
nebesko« (Mate/, X 3). Ovo »siromaštvo« (na arapskom aJ-faqi), ima pod¬ 
jednako značajnu ulogu u islamskom ezoterizmu; pored već rečenog, 
ono podrazumeva i potpunu zavisnost biča, u svemu što jeste, od Nače- 
a »izvan kojeg nema ničega, apsolutno ničega što bi postojalo« (Muhyiddin 
- n Arabi, Risah t af-Ahadiya). 

97 

Ista misao je iskazana i u hinduističkoj tradiciji, izrazom Chakravartl 
_ oji doslovno znači »onaj koji okreče točak« (videli Le Roi du Monde, gl, 

’ i L esotetišme de Dante, 5. izd,, str, 58), 

99 ^ Udng gl I- Upor. Le Roi du Monde, gl. IX, str. 80. 

U prkos prividnoj sličnosti nekih izraza, ova »smirenost« se u potpu- 
»°sti razlikuje od stoičke, koja je bila isključivo »moralne« prirode, i za 

)ju se, uostalom, čini da nikada nije predstavljala više od obične teorij¬ 
ske zamisli. 

100 p 

birr renm Cuovom tradicionalnom komentaru Yi jinga, »reč ’sud- 
[ j/j označava pravi razlog postojanja stvari«; »središte svih sudbina« je, 

101 e što sva biča nalaze u njemu svoj dovoljan razlog, 

I ^ <l cela ili »Središte« prethodi, naime, svakoj distinkciji, ubrajajući tu 
kud^ ^ e ha« ( Lian) i »Zemlje« (Dt) y koja predstavlja prvu dvojnost, 

uet da su ova dva pojma respektivno istoznačna Purushi i Prakrid. 









